ज्ञान के अगाध सागर से चुने गये 
और “जिनवाणी' जेंसी रम्य पेटिका में 
सेजोये गये ये मोती-ये अनमोल बोल, 
जिनमे जेनधर्म, दर्शन और श्राचार- 
सहिता का सार गरभित है, जिनका 
स्पर्ण पाते ही आत्मा को जन्म- 
जन्मान्तर से आ्राच्छादित किये रहने 
वाली अन्धकार की परतें अ्नायास 
खुलने लगती हैं, जिनकी आभा से 
हमारा अन्तर्जगत्‌ देदीप्यमान हो 
उठता है, भगवान्‌ महावीर के 
पच्चीस सौवे निर्वाण महोत्सव वर्ष 
की पुण्य स्मृति मे पाठकों को सादर 
समपित है। सकलन-कर्तता हैं श्रद्धेय 
स्व० ४० हीरालाल जैन । 


ये योल कितने उपादेय हैं यह जिन- 
वाणी के उपासक अध्येता ही निर्णय 
करंगे |! 


"१:४४ - ७ « प्न्ध्याज्न सम्प्वाद्वक्कीय . |" 


जाकी... बयछ 


न म्डः हर ड्ो 5 ल के १ था च् ग्साज्की-. मल क्र है है 


जैन साहित्य बहुत विशाल है । जन साधारणकी तो बात ही क्या, विद्वानोके 
लिए-भी उसके सर्वागकका आलोडन करना दुष्कर है। तथा आजके बहुधन्धी 
समयमें मनुष्योके पास,इतना समय भी नही है कि वे उसके आलोडनमें विशेष 
समय दे सकें। इसके साथ आजका जन-समाज पहले जैसा पूर्वाग्नही नही है वह 
सत्यको जाननेके लिए उत्सुक है। इसके सिवाय आज जन-समाजमें बढते हुए 
भोतिकतावादने ,भी उसे नस्त-किया है| बढतों हुई भोगवृत्तिका यह परिणाम 
ज्यो-ज्यो प्रकट होगा त्यो-त्यो मानव शान्तिकी खोजमें छगेगा । यह शान्ति उसे 
भारतके प्राचीन महापुरुषोके द्वारा आत्मसाधनासे प्राप्त हुए उस सत्यमें ही मिल 
सकती है ज़िसे धर्म कहते हे (&” +- “४7 
“यद्यपि आज धर्मोकी विविधता और धर्मके नामपर किये जानेवाले 
असत्कार्योको देखकर धर्मके नामसे ही अरुचि पैदा हो गयी है तथापि धर्मका 
अन्तस्तल,बुरा नही है। यदि कोई साधुका वेष “धारण करके उसका दुरुपयोग 
करता है तो साधुपदको बुरा नही कहा जा सकता । उसी तरह धर्मका वास्तविक 
रूप कभी भी बुरा नही हो सकता । वास्तवमें तो आत्माका स्वभाव ही सच्चा 
धर्म है। क्या आत्मा अपने स्वभावकों जानने और उसे प्राप्त करनेसे विमृख रह 
सकता है। शराबी तभी तक मदहोश रहता है जबतक उसपर नशैका प्रभाव 
रहता है । नशा दूर होते ही! उसकी सुधबुध ठीक हो जाती है । उसी तरह ससार- 
का प्राणी भी अपनी करनीके नशेमें मदमस्त होकर अपनेको भूछा है। वह अपना 
जन्म-मरण," रोग-शोक देखकर - आकुल होता है। वह नही जानता कि यह इस 
दरीरके साथ सम्पद्ध है। शरीरके जन्मको आत्माका जन्म, शरीरके छूटनेको 
आत्माका मरण, शरी रसे सम्बद्ध व्यक्तियोको अपना कुटुम्बी आदि मानना ही भ्रम 
है। जबतक यह भ्रम दूर नही होता तबतक आत्माका कष्टोसे उद्धार नही हो 
सकता । इसी सत्यका ज्ञान करातेके लिए धर्मज्ञान आवश्यक है । 
जैनधरं भारतके प्राचीन धर्मेमें-से है । उसके उपदेश वे महापुरुष थे जो 
कभी हम लोगो की तरह ही ससारमें भटकते थे । किन्तु अपने पुरुषार्थके वलूपर 
जिन्होने, अपने वास्तविक स्वरूपको समझा और उसमे प्राप्त करके निष्काम भावसे 
जनताके सामने रखा । उनके ज्ञान-विज्ञान और भाचार विषयक विपुल साहित्य- 
का अवगाहन करके जैन साहित्यके मर्मज्ञ विद्वान्‌ स्वर डॉ हीरालाल जैनने 
जिन-वाणीके नामसे यह सकलन तैयार करके रखा था । उसका हिन्दी अनुवाद भी 
उन्होने कर रखा था। किन्तु उनके जोवनमें उसका प्रकाथन न हो सका। 


जन-वर र 


मकलन-अनु गद 


डॉ होरालाल जेन 
एम ए डो लिए 





भारतीय ज्ञानपीठ म्रकाशन 
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जो कोई अपने धामिक मार्गको छोडकर कुमार्गंगामी होनेवालेको 
पुन धर्ममार्गयम स्थापित करता है उसको स्थितिकरण गुणयुकत 
सम्यग्द्ष्टि मानना चाहिए ॥पशा। 
जो कोई मोक्षमार्गपर चलनेवाले आचार्य, उपाध्याय और साधु 
इन तीनो प्रकारके मुनियोंके प्रति वात्सल्य भाव रखता है उसे वात्सल्य 
भावयूक्त सम्यग्दृष्टि समझना चाहिए ॥५३॥ 
जो जीव विद्यारूपी रथपर आरूढ होकर मनोरथ रूपी मार्गोमे भ्रमण 
करता है और जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा दिये गये ज्ञानका प्रचार करता है 
उसे प्रभावना गुणयुक्त सम्यग्दृष्टि जानना चाहिए ॥५४॥ 
वात्सल्य, विनय, अनुकम्पा, दान-दक्षता, सन्मार्ग, गुणोकी प्रशसा, 
धामिकोकी सुरक्षा तथा आज॑व भाव और मोहसे मुक्ति इन लक्षणेसि 
ही समझना चाहिए कि वह जींव जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट 
सम्यक्त्वका सच्चा आराघक है ॥५५-५६॥ 
इस प्रकारके परिणामोंसे युक्त जीवको ही तीर्थंकरोने सम्यग्दृष्टि 
कहा है। ऐसा ही जीव इस भव-समुद्रको थोड़े ही कालमे लाँधकर 
पार हो जाता है ॥५ण॥ 
जिस प्रकार समस्त तारोमे चन्द्र श्रेष्ठ है व समस्त पशु समूहोमे 
मृगराज सिंह श्रेष्ठ होता हैं उसी भ्रकार मुनि और श्रावक इन दोनो 
प्रकारके धर्मोमे सम्यक्ल श्रेष्ठ होता है ॥५८॥! 
इस प्रकार गुण-दोषोको जानकर सम्यगूदशंनरूपी रत्नको भावना 
सहित धारण करना चाहिए क्योकि वही गुणरूपी रत्नोका सार है और 
मोक्षकी प्रथम सीढी है ॥५०॥। 
अपनी शक्ति अनुसार ब्रतोका पाछन करना और जिसके पाकूनकी 
शक्ति न हो उसमे श्रद्धान रखना इसे ही केवलज्ञानी जिनमुनियोने 
श्रद्धाशील भव्य जीवोका सम्यक्त्व कहा है ॥६०॥ 
जिन्होने समस्त पदार्थोको भछे प्रकार जान लिया और जो समस्त 
बाह्य और आशभ्यन्तर उपाधियोको छोडकर विषयोमे निरासक्त हो 
जाते है उन्हे ही शुद्धात्म कहा गया है ॥६१॥ 
शुद्धके ही श्रमण भाव कहा गया है, शुद्धके ही दर्शन और ज्ञान माने 
गये हैं और शुद्धका ही निर्वाण सुनिश्चित है। ऐसे सिद्ध पुरुषको हमारा 
नमस्कार है ॥६२॥। 


.ॉ /४-१/ 


टक्ाड़एंटड ढगवें उशबशाआद/०% 29 
पसाएठ फठोी उगरण 


४ 8 , 0..0 





छप्तह888७१77४७ पहड्शपसत& एएछाजए42१7णप 


धश७१8७ घरएडए5 950७ए957' 250, 
प्राह्चूए७७७ 558छए&7]' 203, 4975 &, 0 
इक छूवातठ्न $ एलएठ ९5 2,00 


जिन-चाणी 
धस्मज्जियं च वबहार॑ बुद्धेह्ायरियं सया । 
तमायरतो ववहार॑ गण्हं णासिगच्छइ ॥८२॥|| 
मणो-गय॑ वक्त-गयं जाणित्तायरियस्स उ। 
त॑ परिगिज्ञ बायाए कम्मुणा उबवायए ॥८३॥ 
वित्ते अचोइए णिन्च॑ खिप्पं हब॒इ सुचोइए । 
जह्दो वह सुकयं किच्चाईं कुबई सया ॥८७॥ 
णन्चा णयइ मेहावी छोए कित्ती से जायए | 
हवई किनच्चाण सरणं भूयाणं जगई जहा ॥८५॥ 
पुज्जा जस्स पसीयंति सबुद्धा पुन्व-संथुया | 
पसण्णा छाभइस्संति विड्ूं अद्ठिय॑ सुय॑ ॥८६॥ 
अह पंचहि ठाणेहिं जेहिं सिक्खा ण रूब्भइ | 
थभा कोहा पमाएण रोगेणालस्सएण य ॥८७प 
अह अट्ठहिं ठाणेहिं सिक्खा-सीले त्ति बुचचइ । 
अहस्सिरे सया-दंते ण य मम्ममुढाहरे ॥८८॥ 
णासीले ण विसीले य ण सिया अइलोलुए | 
अकोहणे सच्च-रए सिक्‍्खासीले त्ति बुच्चई ॥८९॥ 
अह चोदसेहिं ठाणहिं वहुमाणे उ सजए 
अविणीए चुच्ई सो उ णिव्वाणं च ण गच्छइ ॥९०॥ 
अभिक्‍खण कोही हवइ पव॑ध॑ व पकुच्चइ | 
मेत्तिज़माणो बसइ सुय लद्भुण मज्ज३ ॥९१॥ 
अवि पाद-परिक्खेवी अबि मित्तेसु कुप्पइ | 
सुप्पियस्साबि मित्तस्स रद्दे भास३ पावय॑ ॥९२॥ 
पड़णण-बादी डुहिले थद्धे छुद्ढे अणिरगहे । 
असविभागी अवियत्ते अविणीए त्ति चुच्च३ ॥९३॥ 


प्रस्तुति 


भगवान्‌ महावीरके वचनोपर आधारित अत्यन्त प्राचीन और प्रामाणिक 
गाथाओके इस संकलनकी दो विशेषताएँ हैं। इन विशेषताओका सार इस प्रश्नके 
उत्तरमें है कि सकलनका शीर्षक क्या है तथा संकलनकर्ता कौन है ? शीर्षक हैं 
पजनवाणी'--अर्थात्‌ जैनधर्मकी सयम सम्बन्धी शिक्षाएँ और दार्शनिक सिद्धान्तो- 
की मूल उद्भावनाएँ | सार रूपमे सब कुछ । और, सकलन-कर्ता है स्वर्गीय डॉ 
हीरालाल जैन जो जैन वाड्मय के मूर्धन्य विद्वान, अघ्येता और, अध्यापक थे । 
आधुनिक युगमें जैन-ज्ञानके अध्ययन और अनुसन्धानको वैज्ञानिक आधार देने- 
वालोमें वे मूर्धन्यतम थे । साहित्य, दर्शन, कला, भाषाशास्त्र, तुलनात्मक विवेचन 
और मौलिक चिन्तन, सभीमें उनको प्रतिभाने नये-नये आयामोका उद्घाटन 
किया । जैन-ज्ञानकी पुजीभूत रत्त-राशिमें-से चुन-चुनकर जिन मणि-माणिक्योकी 
माल्प डॉ हीरालालजीने तैयार की थी, वह उनके जीवन-कालमें प्रकाशमें शायद 
इसलिए नही आयी कि इसके प्रत्यक्ष होने की समुचित काल-लब्धि भगवान्‌ 
महावीरकी पुण्य-पचर्विद्वति शती हो होनी थी। लेकिन, अब जब महोत्सव 
वर्ष आया तो डॉक्टर साहब हमारे बीच नही रहे । जिनवाणीकी इस मुक्ता- 
मालाका अब दुगुना महत्त्व हो गया है। ईसका प्रकाशन भारतीय ज्ञानपीठकी 
ओरसे डॉ हीरालाल जैनके प्रति हमारा आभार-प्रदर्शन है कि उन्होने ज्ञानपोठकी 
स्थापनाके दिनसे डॉ. जआादिनाथ नेमिनाथ उपाध्येके सह-सम्पादकत्वमें मूर्तिदेवी 
ग्रन्थमालाका सम्पादन-्दायित्व निभाया | दूसरी ओर डॉक्टर ही रालालजीकी 
ओरसे उनकी यह श्रद्धाजलि भगवान्‌ महावी रके २५००वें निर्वचाण महोलवके 
पावन अवसरकी स्मृतिमें समपित हैं। इस प्रकार उनके और निर्वाण महोत्सव 
को स्मृति इस प्रकाशन के साथ सम्बद्ध हे । 

'जिनवाणी मे सकल्ति गाधाओका हिन्दी अनुवाद स्वय डॉ होरालाल्जीने 
किया है। इसलिए अनुवाद ने केवल प्रामाणिक हैं, अपितु प्राकृत गायाओके 
मूल-शब्दोका सस्ठत-लूप मोर उनक्ता हिन्दी पर्याय स्पष्ट होता चला गया है । 
यउ्तार विद्येपायं द्वारा ताक््विक भाव स्पष्ट क्या गया हैँ। जैनदर्शनकी मौलिक 


मा कर 


उद्भावनाओको, दर्यन, ज्ञान झौर चारित्रके अन्तर्गत आनेवाले नमिद्धान्तोकों 
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जानवान्‌ पुरुषोने जैसा धामिक व्यवहार किया है वैसा ही वह करे । 
धामिक व्यवहार करता हुआ पुरुष कभी भी निन्‍्दाको भ्राप्त नही 
करता ॥८२९॥। 

. आचायँके सनका भाव जानकर अथवा उनका वचन सुनकः सुशिष्य- 
को उसे वाणी द्वारा स्वीकार कर कार्य द्वारा उसे आचरणमे लाना 
चाहिए ॥८३॥ 

विनीत साधक प्रेरणा बिना ही प्रेरित होता है, उधर आज्ञा हुई और 
इधर काम पूरा हुआ ऐसी तत्परताके साथ वह सदेव अपने कर्तव्य करता 
रहता है ॥८४॥ 

विक्षा सम्बन्धी उपरोक्त नियमोको जानकर जो बुद्धिमान शिष्य 
विनय धारण करता है उसका यश छोकमे फेलता है। और जैसे यह 
पृथ्वी प्रागिमात्रकी आधार है वैसे ही वह विनयी शिष्य आचार्योका 
आधारभूत होकर रहता है ॥८५॥ 

सच्चे ज्ञानी और शास्त्रज्ञ पुज्य पुरुष जब दिष्यपर प्रसन्न होते है 
तव उसे शास्त्रके गम्भीर रहस्य समझाते हैं ॥८६॥ 

जिन पाँच स्थानोसे ज्ञानकी प्राप्ति नही हो सकती उनके नाम ये 
हैं--मान, क्रोध, प्रमाद, रोग ओर आलस्य ॥८७॥ 

पुन पुन हास्यक्रीडा न करनेवाला, सदा इन्द्रियोका दमन करनेवाला, 
किसीके छिद्र दोष न देखनेवाला, सदाचारी, अनाचार न करनेवाला, 
मर्यादित, अलोलुपी, अक्रोधी, सत्याग्रही ऐसे पुरुषको ही सच्चा ज्ञानी 

कहते हैं । शिक्षाशीलके उपरोक्त आठ गुण हैं ॥८८-८९%।॥ 

निम्नलिखित चौदह स्थानोमे रहनेवाला सयमी अविनीत अज्नानी 
कहा जाता है और वह कभी मुक्ति नही पा सकता ॥९०॥ 

अधिनीत शिष्यके वे चौदह स्थान इस प्रकार हैँ--१ जो बारम्बार 
कोप करता है, २ प्रबन्ध विश्वास भग या विघष्न-बाधा करता है, ३ मित्र- 
भाव करके बारम्बारजसे तोड़ देता है, ४ शास्त्र पढ़कर अभिमानी होता 
है, ५ दोष-भूछ करनेपर भी उसे रोकनेकी चेष्टा न कर ढँकनेका प्रयत्न 
करता है, ६ अपने मित्रो -हितेषियोपर भी क्रोध करता है, ७ अत्यन्त प्रिय 

मित्रजनोकी एकान्तमे निन्‍्दा करता है, ८ अति वाचालर, ९ द्रोही, १० 

अभिमानी, ११ लोभी, १९२ असयमी, १३ साथियोकी अपेक्षा अधिक 

हिस्सा लेनेवाला और १४ अप्रीति शत्रुता करनेवाला। जिसमे इनमे-से 

एक भी दुर्गुंण हो उसे अविनयी कहते है ॥९१-५३॥ 
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जिसके द्वारा जीव त्रिकाल विषयक भूत-भविष्यत्‌-वर्तमान समस्त 
द्रव्य और उनके गुण तथा उनकी अनेक प्रकारकी पर्यायोको जाने 
उसको ज्ञान कहते है। इसके दो भेद हैं--एक प्रत्यक्ष, इसरा परोक्ष । 
विशेषा्--पश्रत्यक्ष और परोक्ष ज्ञानके विपयमे वैदिक न्यायशास्त्र और 
जैन न्यायमे कुछ भेद है। वेदिक न्‍्यायानुसार जो कुछ वस्तुकी जानकारी 
चेक्षु आदि इन्द्रियो द्वारा प्राप्त की जाती है वह सभी प्रत्यक्ष है। किन्तु 
जैन न्यायसे इन्द्रियो और मनके द्वारा जो वस्तुके स्वरूपका ग्रहण होता है 
वह इन्द्रियोकी विकृतिके साथ विकृृत भी हो सकता है, जेसे पीलियाके 
रोगीको रवेत वस्तु भी पीडी दिखाई देगी। अत आगे कहे जानेवाले 
मति,श्रुत,अवधि और मन पर्यय ये चारो ज्ञान प्रत्यक्ष नही परोक्ष ही माने 
गये है। प्रत्यक्ष तो एकमात्र केवलज्ञान ही है वह इन्द्रियो और मनके बिना 
सिद्धिके उन्मुख हुए वीतराग महापुरुपोको सीधा अपनी आत्मासे ही होता 
है। यो पीछेक्रे जेत नैयायिकोने इन्द्रियजन्य ज्ञानको भी वेदिक न्यायसे 
सन्तुलन रखने हेतु व्यावहारिक प्रत्यक्षके नामसे मान लिया है ॥१०४॥ 


शान-मेद 


ज्ञानके पाँच भेद हैं--मति, श्रुत, अवधि, मन पर्यय तथा केवल । 
इनमे आदिके चार ज्ञान क्षायोपशमिक है और केवलज्ञान क्षायिक है। 
विशेषार्थ--आत्माके गुणोका आवरण या निरोध करनेवाले कर्मोकी 
पाना अवस्थाएँ होती है। जब कर्म बँधते हैं तव उनकी बन्धावस्था कह्‌- 
छाती है। जबतक कर्म अपना फल दिखाये बिना सत्तामे रहते है तब 
उनकी सत्त्वावस्था है। जब वे अपना फल देने लगते है तब वह उदया- 
वसथा है। इसी प्रकार जब कुछ कर्मोका सत्तामे रहते हुए भी फलोदय- 
को दृष्टितते उनका उपशमन हो जाता है तो उससे शुद्ध हुए आत्माके 
भावोको औपशमिक कहते है तथा कमकि क्षयसे उत्पन्न भाव क्षायिक 
कहलाते है। केवलज्ञान ऐसा ही क्षायिक भाव है। कुछ कर्मोका कभी 
घातिक अशका तो क्षय हो जाता है व उपशम हो जाता है किन्तु उनके 
कुछ देशधाती अशोका उदय बना रहता है। ऐसी अवस्थामे आत्माके 
जो गुण प्रकट होते है उनमे बहुत कुछ विशुद्धता भा जाती है किन्तु 
आशिक मलिनता भी साथ ही साथ बनी रहती है। इन भावोको श्ास्त्रमे 


क्षायोपशमिक नाम दिया गया है। मत्िज्ञानादि प्रथम चार ज्ञान इसी 
कोटिके है ॥१०५॥ 
डं 


प्रस्तुति 


भगवान्‌ महावीरके वचनोपर आधारित अत्यन्त प्राचीन और प्रामाणिक 
गाथाओके इस सकलनकी दो विद्येपताएँ है । इन विशेषताओका सार इस प्रइनके 
उत्तरमें है कि सकलनका शीर्षक क्या है तथा सकलनकर्ता कौन है ? शीर्षक है 
“जिनवाणी ---अर्थात्‌ जैनधर्मकी सयम सम्बन्धी शिक्षाएँ और दार्शनिक सिद्धान्तो- 
की मूल उद्भावनाएँ । सार रूपमे सब कुछ । और, सकलन-कर्ता है स्वर्गीय डॉ. 
हीरालाल जैन जो जैन वाड्मय के मूर्धन्य विद्वान्‌ु, अध्येता और अध्यापक थे । 
आधुनिक युगमें जैन-ज्ञानके अध्ययन और अनुसन्धानको वैज्ञानिक आधार देने- 
वालोमें वे मूर्धन्यतम थे । साहित्य, दर्शन, कला, भाषाशास्त्र, तुलनात्मक विवेचन 
और मौलिक चिन्तन, सभीमें उनकी प्रतिभाने नये-तये आयामोका उद्घाटन 
किया । जैन-ज्ञानकी पुजीभूत रत्न-राशिमें-से चुन-चुनकर जिन मणि-माणिक्योकी 
माला डॉ हीरालालजीने तैयार की थी, वह उनके जीवन-कालमें प्रकाशर्में शायद 
इसलिए नही आयी कि इसके प्रत्यक्ष होने की समुचित काल-लब्धि भगवान्‌ 
महावी रकी पुण्य-पचर्विशति शी ही होनी थी। लेकिन, अब जब महोत्सव 
वर्ष आया तो डॉक्टर साहब हमारे बीच नही रहे । जिनवाणीकी इस मुक्ता- 
मालाका अब दुगुना महत्त्व हो गया है। इसका प्रकाशन भारतीय ज्ञानपीठकी 
ओरसे डॉ हीरालाल जैनके प्रति हमारा आभार-प्रदर्शन है कि उन्होने ज्ञानपीठकी 
स्थापनाके दिलसे डॉ आदिनाथ नेमिनाथ उपाध्येके सह-सम्पादकत्वमें मूर्तिदेवी 
ग्रन्थमालाका सम्पादन-दायित्व निभाया । दूसरी ओर डॉक्टर हौरालालजीकी 
ओरसे उनकी यह ॒ श्रद्धाजलि भगवान्‌ महावीरके २५००वें निर्बाण महोत्सवके 
पावन अवसरकी स्मृतिर्में समपित है। इस प्रकार उन्तकी और निर्वाण महोत्सव 
को स्मृति इस प्रकाशन के साथ सम्बद्ध है । 

“जिनवाणी में सकलित गाथाओका हिन्दी अनुवाद स्वय डा हीरालालजीने 
किया हूँ। इसलिए अनुवाद न केवल प्रामाणिक हैं, अपितु प्राकृत गाथाओके 
मूल-शब्दोका सस्क्ृत-हप और उनका हिन्दी पर्याय स्पष्ट होता चला ग्रया है । 
यत्र-तत्र विशेषार्थ द्वारा तात््विक भाव स्पष्ट किया गया है। जैनदर्शनकी मौलिक 
उदुभावनाओको, दर्शन, ज्ञान और चारित्रके अन्तर्गत आनेवाले सिद्धान्तोको 
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जिसका भूतकालमे चिन्तन किया हो अथवा भविष्यत्‌ काछमे चिन्तन 
किया जायेगा अथवा वर्तमानमे अर्ध चिन्तन किया है इत्यादि अनेक भेंद- 
स्वरूप दूसरेके मनमे स्थित पदाथ॑ जिसके द्वारा जाना जाये उस ज्ञानको 
मन पर्यय ज्ञान कहते है। यह मनःपर्यय ज्ञान मनुष्यक्षेत्रमे ही होता है 
बाहर नही ॥११२॥ 
जिसके द्वारा सम्पूर्ण व समग्र शुद्ध रूपसे अद्वितीय एवं समस्त 
पदार्थमि गतिशील लोक और अलोकके अन्धकारकों दूर करनेवाला 
ज्ञान हो उसे केवलज्ञान जानना चाहिए ॥११३॥ 
ज्ञानकी अपेक्षा श्रुतज्ञान और केवलज्ञान दोनो ही सदृश है। परन्तु 
दोनोमे अन्तर यही है कि श्रुतज्ञान परोक्ष है अर्थात्‌ इन्द्रिय और मनके 
माध्यमसे होता है और केवलज्ञान आत्म प्रत्यक्ष है ॥११४॥ 
आत्मा ज्ञान प्रमाण है और ज्ञान ज्ञेय पदार्थोके प्रमाण कहा गया है। 
जेय भी लोक और अलोक प्रमाण है। इसीलिए ज्ञान सर्व पदार्थगत 
समझना चाहिए ॥११५॥ 
प्रन्थरूप शास्त्र ज्ञान नही है क्योकि शास्त्र स्वयं कुछ भो नही 
समझता | इसीलिए जिनेन्द्र भगवानका कहना है कि ज्ञान और शास्त्र 
एक दूसरेसे भिन्‍न हैं ॥११६॥ 
शब्द ज्ञान नही होता क्योकि शब्द कुछ भी जानता नही है। 
इसीलिए ज्ञान अन्य वस्तु है और शब्द अन्य। ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ 
कहते हूं ॥११७॥ 
जीव ही नित्य जानकारी रखता है इसलिए जीव ही ज्ञायक और 
ज्ञानी है। ज्ञान ज्ञायकसे अभिन्न है ऐसा समझना चाहिए ॥११८॥ 
जिसने अपने समस्त कर्मोको झडकर तथा परद्रव्यका त्याग कर 
ज्ञानमय जात्माकी प्राप्ति कर ली उस सर्वज्ञदेवको मेरा वारम्बार नमस्कार 
है ॥११९॥ 


द्रव्य विषयक ज्ञान 


द्रव्यका लक्षण सत्ता है ओर सत्‌, उत्पाद, व्यय और शझ्रुव इन तीन 
अवस्थाओसे युक्त है। गुणो और पर्यायोके आश्रयको भी द्रव्य कहते है । 
ऐसा सर्वज्ञ भगवान॒का कथन है ॥१२०॥ 


लगभग ४० विपयोके अन्तर्गत जिस मरूपमे सानुतआाद संप्रद्ित किया गया #, यद् 
रूप और वह सामग्री अन्यत्र दर्लभ है। डा हीराठाठओ यदि हमारे बीच होते 
तो वह प्रत्येक गाथाके मूल-स्रोतता उन्केय महजतास कर दन । 

पुस्तककी पाण्डुलिपिके साथ एक मामिक प्रमंग टस दृनिये उनिहासका 
जुडा हुआ हूँ । पाण्डुलिपिके अन्तमे डॉ हीराडालजीने एपर रेलबे स्टेशनवा नाम 
लिखा है, और तारीस डाली है । उस यात्रामे डा उपाण्ये सहयात्री थे और 
दोनो विद्वान भारतीय ज्ञानपीठकी सचालक समितिकी बैठकम भाग उने फलकतना 
जा रहें थे। उस दिन उस स्टेणनपर जब गाडी सदी हुई, तो दोना बिद्रानों द्ारा 
'जिनवाणी का सहवाचन समाप्त हुआ । इस सव लनका प्रकाशन डायटर साहबकी 
अस्वस्थताके कारण नही हो मका था। अब डाक्टर उपाध्ये और मिद्धान्ता- 
चार्य पण्डित कंलाशचन्द्रजी शास्त्री के मम्पादकत्व में इस कृति वा प्रकाशन हो 
रहा हैं । सम्पादक-हय के प्रति आभार व्यक्त करना हमारा कतव्य है । 


लक्ष्मीचन्द्र ज॑न 
वीर निर्वाण महात्सव वष मन्त्री 
१० अम्नत्त, १६०५ भारतीय ज्ञानपीठ 
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समस्त पदार्थ सत्तात्मक हैं और नाना रूप तथा अनच्त पर्यायधारी 
हैं। उनमे उत्पाद, व्यय और श्रुवता इन परस्पर विरोधी दिखाई देने- 
वाली अवस्थाएँ एक साथ चलती रहती है ॥१२१॥ 

चुँकि पदार्थ सत्ताकी नाना पर्याये धारण करता है इसलिए उसे 
द्रव्य कहते है। तथापि सत्ताकी दृष्टिसे वह अपने मूल गुणसे भिन्न 
नही होता । उत्पत्ति और विनाश ब्रव्यके नही होते । द्रव्य तो सदेव 
सदुभावरूपी ही होता है किन्तु उसके पर्याय उलाद, व्यय और ध्रुव 
अवस्थाओको उत्पत्त करते है ॥१२२-१२३॥ 

न तो पर्याय रहित द्रव्य होता ओर न द्रव्य रहित पर्याय होती । 
द्रव्य और पर्याय ये दोनो ही एक दूसरेसे अभिन्‍न होते है ऐसा ज्ञानी 
श्रमण कहते हैं ॥१२४॥ 

द्रव्यके बिना गुण नही होते तथा गुणोके बिना द्वव्यका होना भी 
सम्भव नही । अत इन दोनोका पररुपर अभिन्‍न सद्भाव होता है ॥१२५॥ 

जो सख्ाव रूप है उसका असदझ्भाव डॉग विनाश नही हो सकता । 
और जो सद्भावहीन है उसकी उत्पत्ति नही हो सकती । सख्भावात्मक 
पदार्थोमे उनकी नाना पर्याये ही उत्पाद और व्यय उतत्न करते हैं।।१२६९॥ 

जीव, पुद्गल, घमं, अधरम, काल और आकाश ये ही छह द्रव्य 
हैं जो नाना गुणो और पर्यायोसे सयुक्त कहे गये हैं ॥१२०॥ 


जीव विपयक ज्ञान 


जीव द्रव्य उपयोगमय हैं, अमू्त है, कर्ता है, स्वदेहलमा। होता है 
तथा जबतक वह ससारमे रहता हैं तबतक इन्द्रियांदि विषयोका भोक्ता 
भी होता है। किन्तु सिद्ध होनेपर वह अपनी स्वाभाविक ऊर्ध्व॑ गतिको 
प्राप्त करता है ॥१२८॥ 

उपयोग दो प्रकारका होता है-ज्ञानसे और दर्शनसे | इन्ही दो 
गुणोसे जीव सर्वकाल सयुक्त है और इनसे कभी भिन्न नही होता ऐसा 
जानो ॥१२९०॥ 

पाँच वर्ण, पाँच रस, दो गन्ध और आठ स्परदं ये पुद्गलके गुण 
जीवमे कदापि नही होते इसीलिए जीव अमूर्त है। तथापि कर्मो व से 
बँधे होनेके कारण व्यावहारिक दृष्टिसे उसे मूतिमान्‌ कहते हैं।श३ 


ह ह 
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व्यवहारनयकी अपेक्षा जीव पुदुगल कर्मादिका कर्ता है। किन्तु 
निरचयनयसे वह चेतनारूप कर्मोका ही कर्ता होता है। और शुद्ध 
नयकी अपेक्षा तो वह केवल शुद्ध आत्मभावनाका कर्ता है ॥१३१॥ 
जिस प्रकार पदमराग नामक रत्न क्षीरमे डालनेपर समस्त क्षीरकों 
अपने रंगसे प्रभासित कर देता है उसी प्रकार देहधारी जीव देहमे स्थित 
होकर अपने समस्त शरीरको प्रभासित करता है ॥१३२॥ 
त्रिकालमें जिसके इन्द्रिय, बल, आयु और इ्वासोच्छवाससे ये चार 
प्रकारके प्राण होते हैं उसे व्यावहारिक दृष्टिसे जीव कहते है । किन्तु 
निरचयनयकी अपेक्षा तो जिसके चेतना है वही जीव है ॥१३२३॥ 
जीव अपने आसपासके समस्त पदार्थोको देखता ओर जानता है, 
सुखकी इच्छा करता है, दुखसे भयभीत होता है, अपना पराया हित व 
अहित भी करता है। और इन सब कर्मोका फल भी भोगता है ॥१३४॥ 
जवतक जीव ससारमे रहता है तबतक उसके परिणामोमे नाना 
परिवर्तन होते रहते हैं। इन्ही परिणामोसे कर्मवन्ध उत्पन्न होता है 
और कर्मोसे ही उसकी अच्छी और बुरी गति होती है ॥१३५॥ 
मनुष्य तिर्यंच आदि गतियोमे जीवके देह उत्पन्न होता है व देहसे 
इन्द्रियाँ उत्पन्त होती हैं। उन इन्द्रियोके द्वारा नाना विषयोका ग्रहण 
होता है और उसीके कारण राग व दवेषकी उत्पत्ति होती है ॥१३६॥ 
इस प्रकार उत्पन्त हुआ जीव मरणको प्राप्त होता है। तथापि वस्तुतः 
आत्मा न उत्पन्न होता और न विनष्ट होता केवल उसकी देव व 
मनुष्यादि पर्याये उत्पन्त और विनष्ट होती हैं ॥१३७॥ 
जब जीव मनुष्य रूपसे मरणको प्राप्त होता हैँ तब वह देव होता है 
अथवा अन्य किसी गतिमे जाता है। किन्तु दोनो अवस्थाओमे उसके 
जीव रूप सदभावका न नाश होता है और न अन्य रूप उत्पत्ति 
होती है ॥१३८॥ 
इस प्रकार इस ससाररूपी चक्रवालमे पडे हुए जीवको अवस्थाएँ 
होती है। इस लिए जेन तीर्थंकरोने जीवको एक ओर अनादि-निधन 
और दूसरी ओर जन्म-मरणसे युक्त कहा है ॥१३५९॥ 
पारमार्थिक दृष्टिसे तो जीव जन्म, जरा और मरणसे रहित है, आठों 
कर्मसि मुक्त और शुद्ध है। वह ज्ञान, दर्शन, सुख और वीयें इन चारो 
स्वाभाविक गुणोंसे युक्त है तथा अक्षय अविनाशी और अछेद्य है ॥(४०॥ 
५ 


भगवान भहावीरके निर्वाणके इस पचीसस्तौदेंतर्षक्रे अवसरपर भारतीय 
ज्ञानपीठने जो सत्साहित्य प्रकाशित करनेका उपक्रम उठाया हुआ है उसमें उक्त 
सकलन भी है जो 'पाठकोके सामने उपस्थित है।. '.. 
इसमें समस्त जैन बाइमयका एक तरहसे सार आ गया है और "इसे पढकर 
पाठक जैनघर्मके विचार और आचारसे सुपरिचित हो सकता'हँँ। समस्त ग्रन्थमें 
८५६ प्राकृत गाथाएँ है । जिनका कुछ कमम्ञाघा भाग जैनधर्मके ज्ञान+विज्ञानंसे 
सम्बद्ध है और शेष भाग आचारसे सम्बद्ध है। ग्रन्थका प्रारम्म रत्नग्यसे होता 
है -सम्परदर्शन, सम्परशञान और सम्पक्चारित्रको रत्वत्रय कहते हैं । यह रत्नत्रय 
ही मोक्षका मार्ग हैं। सम्यग्द्शनका स्वरूप बतलानेके पदचात््‌ ग्रन्थमें सम्यग्जानका 
प्रकरण हैं । इसमें छह द्रव्य, सार्गणा, कर्मसिद्धान्त, गुणस्थान, स्यादाद “और 
नयवादका विवेचन है । आगे सम्यक्चारित्रमें श्रावकाचार और साधुम्आचारकाः 
विवेचन है। श्रावकाचारमें श्रात्रकको ग्यारह प्रतिमाओका 'कथन अपनेमें पूर्ण किन्तु 
सक्षिप्त है । यहाँ तक ग्रन्थका अधंमाग होता है । शेष अधंभागमें ःमुनिका 'आचार 
वर्णित है उसमें पाँच महात्नत, पाँच समिति, तीन गुप्ति, /इन्द्रियजय, तप, दस 
धर्म, वारह सावना, बाईस परीषह जय, ध्यान-और सामायिकका विवरण संकलित 
है। इस तरह सग्राहक विद्वानूने जैन आचारके मी सभो अग्र सकलित!/कियेहें॥। 
हमें विश्वास है कि यह 'सकलन पअवश्य ही लोकप्रिय होगा और इस “एक ही 
पुस्तकके स्वाध्यायसे ससस्त/जिनन्वाणीका रसास्व्रादन पाठक कर सकेंगे । 
स्व डॉ हीरालालजी भारतीग्र ज्ञानपोठकी स्थापनाके समयसे” ही उसके 
सचालूक “भण्डलमें 'थेआऔर मूत्तिदेवी ग्रन्थमालाके सम्पादक भी 'थे- "ज्ञानपीठके 
प्रति उनकी नसेवाएँ बहुमूल्य रही हैँ । उनके स्वर्गवासके पश्चात्‌ उनकी इस"“कृतिका 
प्रकाशन 'करके भारतोग्र ज्ञानपीठने 'एक तरहसे डॉ साहबकी सेवाओका समादर'भी 
किया है । हम ज्ञानपीठके सस्थापक साहू शान्तिप्रसाद जैन _ तथा अध्यक्षा श्रीमती' 
रमा जैनके कृतज्ञ है जिनकी उदारता और ज्ञानके प्रति रुचिके 'कारणःही 'प्राचीन- 
प्राकृत, सस्कृत, तमिल, कन्नड आदि साहित्य प्रकाशमें आकर पाठकोके ज्ञानवर्द्धन- 
के साथ भारतीय ब्राइमयके भण्डारकों समृद्ध बनानेम्तें योगदान कर रहानहे । 


आजकल साहूजी अस्वस्थ है । हम महात्रीर भगवानूसे उनके स्वास्थ्यन्लाभकी!शुभ 
कामना करते है ॥ 


ज्ञानपीठके मन्त्री बा लक्ष्मीचन्द्र और उनके सहकारी मण्डरूके 'सहयोगके 
प्रति भी हम अपना ग्राभार प्रकट करते:है 
आ,. ने" उपाध्ये 
क्रेलाशचन्द्र शास्त्री 
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एकान्त विपरीत आदि मिथ्याज्ञानमे युक्त तथा राग-द्वेपादि वृत्तियो 
सहित आत्मरूप भी नियमसे त्यागने योग्य है। इससे विपरीत अर्थात्‌ 
गुद्ध ज्ञाममय वीतराग आत्मा ध्यान करने योग्य है ऐसा सिद्धिके 
बभिलापी जीवको जानना चाहिए ॥३१७॥ 
. जिस नयके द्वारा वस्तुके अनेक धर्मोमे स्थात्‌ अब्दके प्रयोगसे 
भदका उपचार किया जाता है वह व्यवहारनय कहा गया है। तथा 
इसके विपरोत जिस नयमे वस्तुके असली स्वरूपपर दृष्टि रखकर अभेद 
स्थापित किया जाता हैं वह निग्चबबनय है ॥३१८॥ 
निः्चयनयके अनुसार जो एकरूप और ध्येयरूप है वही व्यवहार- 
नयके अनुसार अन्य प्रकार अर्थात्‌ नानाहप और अव्येय कहा गया है। 
निः्चय नयानुसार निज आत्मा सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीन 
गुणोके कारण सिद्धरूप ही है तया व्यवहार नयातुनार ससारी आत्मा 
अपने रागादि विभावोके कारण सिद्ध नहीं हे । ससारी और सिद्ध जीव 
पृथक्‌-पुथक है ॥३१०॥ 
द्रव्याथिक, पर्यायाथिक व व्यवहार ये तीन नय भृतार्थं अर्थात्‌ वस्तु- 
स्वरूपको प्रकट करनेत्राले है। अन्य अनेक नय व्यवहारानुसार कहे गये 
हैं। किन्तु शुद्धरूयसे नय दो ही ह--निरचय और व्यवहार | तथा वस्तुके 
अस्तित्व, द्रव्यत्व आदि उत्कृष्ट स्वस्पको बोध करानेवाला एक निश्चय 
नय ही है ॥३२०॥ 
जो भाव जिस वस्तुफा कहा गया है वह प्रधानतवा तो द्वव्वमूप हो 
है इसलिए बहीं भाव ध्येय कहा गया है जो परमभावप ही निरच्यनय का 


अर 


करा 
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अचोय चारित्र 


ग्राममे, नगरमे व वनमे किसी दूसरेकी कोई वस्तु देखकर जब कोई 
उसको ग्रहण करनेका भाव नही रखता तब उसके तृतीय ब्रत अचौर्यंका 
पालन होता है ॥४५८॥ 

अतएव है साधक, तुम परायी वस्तु चाहे वह बहुत हो या अल्प यहाँ 
तक कि दाँतोके शोधन हेतु छोटी-ली कलमकी छकड़ी भी विना उसके 
स्वामीके दिये ग्रहण करनेकी बात भी मनमें मत छाओ ||४५५९॥ 


जिस प्रकार वानर धातकीके छाछ फलको देखकर दूर स्थित होने- 
पर भी उसको पानेकी इच्छासे छछाम मारता और उसे ग्रहण करके भी 
छोड़ देता है। उसी प्रकार छोभी जीव जिस-जिस वस्तुको देखता है 
उसे ही पानेकी अभिलाषा करने लगता है। इस प्रकार लोभावुर हुआ 
वह समस्त जगत्‌की सम्पदा पाकर भी तृप्त नही हो सकता ॥४६०-४६१॥ 
जिस प्रकार वायु अश्नकमे प्रविष्ट होकर बढती व क्षणमात्रमे विस्तृत 
हो जाती है उसी प्रकार जीवका अल्पमात्र लोभ भी क्षण-भरमे विस्तार 
कर लेता है ॥४६२॥ 
लोभके बढ जानेपर फिर मनुष्य करने वन करने योग्यकी चिन्ता 
नही करता यहाँ तक कि फिर वह अपने मरणकी भी परवाह न करके 
दु साहस कर बैठता है ॥४६९३)॥ 
लोभके प्रभावसे सभी पुरुष हत-बुद्धि हो जाते हैं और वे भपने ही 
स्वार्थ व हितकी बात नहीं सोच पाते। वे अत्यन्त दुखो हो जाते है 
जैसे मानो उनके हृदयमे गूल चुभ गया हो ॥४६४॥ 
स्वार्थंके विनष्ट हो जानेसे पुरुष उन्मत्त व चेतनाहीन हो जाता है 
और वह धिक्कार अर्थात्‌ निन्‍दाका पात्र बनकर मरता है। लोग कहते 
है इस पुरुषका जीवन स्वार्थ व धन ही रहा ॥४९५॥ 
लोग धनके हेतु अटवी, पर्वत, कन्दरा, सागर आदि दुर्गम स्थानोमे 
भटकते फिरते है व युद्ध भी करते हैं । घनके लोभवश वे अपने प्रिय वन्धु- 
बान्धवोको यहाँ तक कि अपने प्राणोको भी त्याग देते हैं ॥४९६॥ 
ऐसे मनुष्य घन होनेपर हो अपने स्त्री-पुत्र व सम्बन्धियोके साथ 
सुखसे जीवन-यापन कर सकते हैं। यदि कोई उनका घन छीन ले त्तो 
समझ लो कि उसने उनके प्राणोका ही अपहरण कर लिया ॥४६७॥ 
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स्थानोमे ही भिक्षार्थ जाऊंगा अन्यत्न नही जाऊँगा इसे क्षेत्र ऊनोदर तप 
कहते हूँ ॥६३५-६३७॥ 


दिनकी चार पौरुषी अर्थात्‌ प्रहरोमे-्से कालकी मर्यादामे ही आहार 
लेनेकी प्रतिज्ञा करके चर्या करना इसे काल ऊनोदर तप जानना 
चाहिए ॥६३८॥ 


यदि अमुक स्त्री अथवा पुरुष अलूकार सहित या अलकार रहित 
होंगे अथवा अमुक वयका वालक युवा अथवा वृद्ध होगा अथवा उसने 
अमुक प्रकारके वस्त्र पहने होगे अथवा भन्य किसी विशेषतासे, वर्णसे 
व भावसे युक्त होगा तो ही उस दाताके हाथसे भोजन ग्रहण करूँगा 


अन्यके हाथसे नहीं, इस प्रकारका सकलप कर भिक्षाचरीमे जाना उसे 
भाव ऊनोदर तप कहते है ॥६३९--६४०।॥ 


इस श्रकार द्रव्य, क्षेत्र, काछ तथा भावसे जो नियम कहे गये है 


उनका पालन करते हुए जो साधु चर्या करता है वह पर्यवचर ऊनोदर 
तप करनेवाला भिक्षु होता है ॥६४१॥ 


दूध, दही, धृत आदि पदार्थों तथा स्वाविष्ट पान-भोजन अथवा 
रसोका परित्याग करना रस विसर्जन नामक तप कहा गया है ॥६४२॥ 


गोचरीका प्रमाण कर तया दाता भाजन आदि नाता प्रकारकी 
मर्यादाओ सहित जो विविध प्रकारसे आहारका ग्रहण किया जाता है 
उसे वृत्ति-परिसख्यान नामक तप कहते हैं ॥६४३॥ 


वीरासन आदि जो उम्र आसन जीवको सुखदायक, हितकारी कहे 


गये है उत आसनोको धारण करना काय-क्लेश नामका तप कहा गया 
उ ट 
6 ।॥९४४॥। 


3न्त स्थान जहाँ कोई आता-जाता न हो, स्त्रियों व पशुओसे 
रहित हो ऐसे स्थानमे शयन करना तथा आसन जमाना इसे विविक्त 
गयनासन नामका तप कहते हुँ ॥६४५॥ 


यह अनशन्त, ऊनोदर, वृत्ति-परिसख्यान, रस परित्याग, विविक्त 
गवनासन और कायक्लेण इन छह भकारके बाह्य तपोका स्वरूप सक्षेपमे 
कहा गया | जब में आम्यन्तर तपका स्वरूप अनुक्रमसे कहता हूँ ॥६४६॥ 


प्रायदिचत्त, विनय, वेयावृत्त्य, स्वाव्याय, ध्यान तथा कायोत्सर्ग ये 
घह आन्यन्तर तप हूँ ॥६४७॥ 


जिन-वाणी 
[.) 
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इस जगत्‌मे इन्द्रियोके विषय मित्रवर्ग तथा उत्तम घोडे, हाथी, रथ 
इत्यादि सब इन्द्रधनुष तथा बिजलीके चमत्कारवत्‌ चचल है। वे दिखाई 
देकर तुरन्त नष्ट हो जाते हैं ॥६८७॥ 

भव्य जीवो, तुम समस्त विपयोको क्षणभगुर सुनकर महामोहको 
छोडो और अपने मनको विषयोसे रहित करो जिससे उत्तम सुखकी 
प्राप्ति हो ॥६८८॥ 


जिस ससारमे देवोके इन्द्रोका भी विनाश देखा जाता है और जहाँ 
हरि, नारायण, हर, रुद्र और ब्रह्मा आदि बड़े-बड़े ईश्वर भी काल द्वारा 
भक्षण कर लिये गये वहाँ शरण, आश्रय कहाँ ॥६८९॥| 

जैसे सिहके पॉवोमे पडे हरिणकी कोई भी रक्षा करनेवाला नही है, 
उसी प्रकार इस संसारमे मृत्युसे ग्रसित प्राणीकी कोई भी रक्षा नही कर 
सकता ॥६९००॥ 

जिस प्रकार सिंह मृगको पकड़ लेता है, उसी प्रकार अन्तकालमे 
मनुष्यको मृत्यु ग्रसित कर छे जाती है। उस समय उस मनुष्यके माता- 


पिता व भार्या आदि कोई उसके दुखको आशिक रूपसे भी नही बँटा 
पाते ॥६९१॥ 


न तो उसके दुखको जातिवाले बँटाते न मित्रवर्ग न पुत्र और न 
वान्धव। वह अकेला ही उस दुखका अनुभवन करता है। नियम ही है 
कि कर्म उसके कर्ता का पीछा करता है ॥६०२॥ 


जो आपको क्षमादि दशलक्षणरूप भावसे परिणत करे वही अपना 
आप शरण है। किन्तु जो तीन्र कषायोसे आविष्ट है वह अपने द्वारा 
अपना ही घात करता है ॥६९३॥ 


जीव एक शरीरको छोड़ता है और दूसरा ग्रहण करता है, फिर नया 
प्रहण कर पुन: उसे छोड़ अन्य ग्रहण करता है। ऐसे बहुत बार ग्रहण 
करता ओर छोडता है ॥६९४] 

सिथ्यात्व अर्थात्‌ विपरीत व एकान्तादि रूपसे वस्तुका श्रद्धान तथा 
कपाय अर्थात्‌ क्राध, मोह, माया, लोभ इनसे युक्त इस जीवका अनेक देहो 
अर्थात्‌ योनियोमे भ्रमण होता है। यही ससार है ॥६९५।॥ 


इस प्रकार ससार के स्वरूपको जानकर सर्व प्रकार उद्यम कर मोह- 


को छोड़ हे भव्य, उस आत्म स्वभावका ध्यान कर जिससे ससारके 
अमणका नाश हो ॥६९६॥ 


रत्नत्रय-स्वरूप 


एक बार जव ज्ञान और दर्शनसे सम्पन्न संयम व तपमे अनुरक्त सम्पूर्ण 
आगमके ज्ञाता श्री गौतम गणधर एक उद्यानमे विराजमान थे ॥१॥ 

तब कुछ नरेश राजामात्य तथा अन्य ब्राह्मण और क्षत्रिय चुपचाप 
उनके समीप आये और पूछने लगे कि हे भगवन्‌, हमे समझाइए कि 
आचारका स्वरूप क्‍या है॥रा। 

तब उन प्राय. मौन रहनेवाले दमनशील समस्त प्राणियोके कल्याण- 
कारी दिक्षा देनेसमे प्रवीण तथा विचक्षण गणधर  स्वामीने उन्हे उपदेश 
दिया ॥३॥ 


गणधर स्वामीने कहा--हे भव्यजनो, जिनेन्द्र भगवान्‌का शासन 
दो भागोमे विभक्त किया जा सकता है। एक धर्मका मार्य और दूसरा 
उस मार्गपर चलनेका फरू। मार्गंका अर्थ है मोक्ष अर्थात्‌ ससारके 
बन्धनोसे मुक्तिका उपाय और उसपर चलनेका फल है निर्वाण ॥४॥ 


सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यकचारित्र ये ही तीन मिलकर 
मोक्ष-प्राप्तेिोकि कारण जानना चाहिए। यह व्यावहारिक धर्म है। तथा 
निरचय रूपसे तो अपने आत्माको ही इन तीनो गुणोसे युक्त समझना 
चाहिए ॥५॥ 


ये सम्यग्दर्शनादि तीन रत्न आत्माको छोडकर अन्य किसी पुदुगरादि 


अजीव द्रव्यमे नही होते । इसीलिए उक्त रत्तनत्रयमयी आत्मा ही सच्चा 
मोक्षका कारण है ॥६॥ 


जीव, अजीव, आखसख्रव, बन्ध, सवर, निजंरा और भोक्ष जिनका 
स्वरूप आगे बतलाया जायेगा इन सातो तत्त्वोके सच्चे स्वरूपमे 
श्रद्धान करना ही सम्यग्द्शंन है और वह अपनी आत्माका वास्तविक 
स्वरूप है। उसके होनेपर ही हमारा ज्ञान दुराग्रहसे रहित सम्यग्ज्ञान 
कहा जाता है ॥७॥ 

आत्मा और पर पदार्थोका सशय विमोह और विश्रमसे रहित 
अर्थात्‌ सुनिश्चित ओर विशुद्ध रूपमे आकार ग्रहण सम्यग्ज्ञान है वह 
अनेक प्रकारका है जैसा आगे निरूपित किया गया है ॥८॥ 
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सर्वत्र शत्रु तथा मित्रसे प्यारे हितरूप वचन बोलना और दुर्वंचन 
चुनकर भी दुर्जनको क्षमा करना तथा सर्व॑ जीवोके गुण ही अहण करना 
ये मन्‍्द कषायो जीवोके उदाहरण हैं ||७०८॥ 
अपनी प्रशसा करना, पूज्य पुरुषोके भी दोष कहने-करनेका स्वभाव 
तथा दी्घ॑ काल तक वेर धारण करना ये तीज कषायी जीवोके चिह्न 
हैं ॥७०९॥ 
जो पुरुष पूर्वोक्त मोहके उदयसे उत्पन्न मिथ्यात्वादिक परिणामोको 
छोड़ देता है और उपद्म अर्थात्‌ शान्त परिणाममे छीन होता है तथा 
इन मिथ्यात्वादिक भावोको हेय जानता है उसे आसख्वानुप्रेक्षा होती 
है ॥७१०॥ 
सम्यक्त्व, देशव्रत, महाव्रत तथा कषायजय एवं योगोका अभाव ये 
सब सवर हैं ॥७११॥ 
मन, वचन ओर कायकी गुप्ति ईर्या, भाषा, एषणा, आदान-निक्षेपण 
और प्रतिष्ठापन ये पाँच समिति उत्तम क्षमादि दशलक्षण धर्म, अनित्य 
आदि बारह अनुप्रेक्षा, क्षुषा आदि बाईस परीषहका जीतना, सामायिक 
आदि उल्कृष्ट पाँच प्रकारका चारित्र ये विशेष रूपसे सवरके कारण 
हैं ॥७१२॥ 
जो पुरुष सवरके इन कारणोको विचारता हुआ भी सदाचरण नही 
"कै वह दुखसे तप्तायमान हुआ दीर्घकाल तक ससारमे भ्रमण करता 
॥७१३॥ 
जो भुन्रि इन्द्रियोके विषयसे विरक्त होकर मनोहर इन्द्रिय विषयोसे 
आत्माको सदेव सवृत्त रखते हैं उसके स्पष्ट सवर भावना है ॥७१७॥ 
ज्ञानी और निरहकार जीवके निदान रहित व वैराग्य भावना सहित 
बारह प्रकार तप करनेसे कर्मोकी निर्जेंरा होती है ॥७१५॥ 
समस्त ज्ञानावरणादिक्र अप्ट कर्मोकी फलदायिनी शक्तिके विपाक्‌ 
अर्थात्‌ उदयको ही अनुभाग कहते हैं। कर्मोका उदयमे आकर अनन्तर 
हो सडना अर्थात्‌ झड़ना या क्षरना होने लगता है इसीको कर्मोकी नि्जरा 
जानिए ॥७१६॥ 
यह निर्जरा दो प्रकारकी है--एक तो स्वकाल प्राप्त और दूसरी 
तपस्थाकृत | इनमे पहली अर्थात्‌ स्वकाल प्राप्त निजंरा तो चारो ही 


गत्तियोके जीवोकी होती है किन्तु दूसरी अर्थात्‌ तपकृृत निर्जरा न्नतयुक्त 
जीवोकी ही होती है ॥७१७।॥ 


हिन्दी अनुवाद ॥ 


सम्यक-चारित्रका सक्षेपम्रे स्वरूप यह है कि समस्त जशु्भ-अजृत्तियोसे 
बचना और शुभ कार्योमि प्रवृत्त होना । इसीके अनुसार जिनेन्द्र भगवानने 
व्रत, समिति, गुप्ति, आदिका जो स्वरूप बतलाया है उसे ही व्यवहा रनयसे 
सम्यकचारित्र समझना चाहिए ॥९% 


किन्तु पारमाथिक दृष्टिसे ज्ञानी पुरुषका सम्यकचारित्र ,तब होता 
है जब वह॒ संसारके बन्धनोके विनाश हेतु अपनी समस्त बाह्य ओर 
आस्यन्तर क्रियाओका निरोध कर लेता है ॥१०॥ 


सम्यक्त्व-देशना 


सम्यक्त्व तब होता है जब जीव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सवर, 
निजंरा और मोक्ष इन सातो तत्त्वोका वास्तविक स्वरूप समझ लिया 
जाये ॥११॥ 


इनमे प्रथम तत्त्व जीवके दो भेद है--एक ससारमे स्थित जीव और 
दूसरे वे जीव जो निर्वाण प्राप्त कर चुके हैं ॥१२॥ 


संसारी जीवोके पुनः दो भेद हे--पृथ्वी-कायिक, जल-कायिक, अग्नि- 
कायिक, वायु-कायिक और वनस्पति-कायिक ये पाँचो प्रकारके जीव 
एकेन्द्रिय होते है और वे सम्मिलित रूपसे स्थावर कहलाते हैं । शेष दो, 
तोन, चार और पाँच इन्द्रियोवाले जीव समुच्चय रूपसे त्रस कहलाते हैं । 
इन त्रस जीवोके भी दो भेद हैँ । दो, तीन और चार इन्द्रियोवाले जीव 
विकलेन्द्रिय तथा पाँच इन्द्रियोवाले सकलेन्द्रिय कहे जाते है ॥१३॥ 


शख आदि जीव द्वीन्द्रिय है, गोमी आदि त्रीन्द्रिय तथा भ्रमर आदि 
चतुरिन्द्रिय हैँ ओर ये तीनो प्रकारके जीव विकलेन्द्रिय कहे जाते हैं । 
जलचर, थरूचर और नभचर तिर्यंच व मनुष्य तथा देव व नारकी 
जीव जो पाँचो इन्द्रियोंसे युक्त है वे सकलेन्द्रिय कहलाते हैं ॥१४॥ 


इन सकलेन्द्रिय जीवोके पुन दो भेद हैं। इनमे जो जीव शिक्षा, 
क्रिया, उपदेश व आहलाप ग्रहण करनेकी योग्यता रखते है अर्थात्‌ 
सिखानेसे सीख सकते हैँ वे संज्ञी कहलाते हैं और जिनमे यह योग्यता 
नही होती वे असज्ञी हैं ॥१५।॥| 


बा 
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मुनि विचारते हैं--जब मैंने वल्लोका त्याग कर दिया है तो पुनः 


उसका ग्रहण नही करूँगा। भिक्षु सदा अचेल रहते हुए जिन रूपका घारी 
होता है ॥७४०॥ 


वक्षघारी सुखी होता है और बस्तर रहित दुखी होता है अतः मैं 
धारण करूँगा ऐसा भिक्षु विचार नही करता ॥७४१॥ 


गाँविनाँवमे विचरनेवाले किसी एक स्थानमे न रहनेवाले तथा 
परिग्रहसे रहित मुनिको यदि कभी सयमसे अरुचि हो तो वह उसे सहन 
करे, मनमे अरुचिका भाव न आने दे ॥७४२॥ 


वेराग्यवान्‌ आत्मभावोकी रक्षामे निरत आरम्भका त्यागी और 
क्राधादि कपायोंसे भान्त मुनि अरतिको पीछे करके छोड़कर धर्मरूपी 
वगीचेमे विचरे ||७४३॥| 


इस संसारमे स्त्रियाँ पुरुषोकी आसक्तिका महान्‌ कारण है। जिस 
त्यागीने इतता जान लिया उसका साधुत्व सफल हुआ ॥छश्थ॥। 


इस तरह समझकर कुशल साधु स्त्रियोके संगको कीचड-जेसा मलिन 


मानकर उसमे न फंसे, आत्मविकासका मार्ग हुँढकर सयममे ही गमन 
करे |७४५॥ 


संयमी साधु परीपहोको जीतकर गाँवमे, नगरमे, व्यापारी-बस्तीवाले 
प्रदेशमे अथवा राजधानीमे भी अकेला ही विचरण करे ॥७४६॥ 


किसीके साथ समानताका भाव ग्रहण न करके भिक्षु एकाकी राग- 
टेप रहित होकर विहार करे तथा वह किसी स्थानमे समता न करे तथा 
वह गृहस्थोंसे अनासक्त रहकर किसी भी देशकालू प्रमाणादिका नियम 
रखे बिना विहार न करे ॥७४७| 


>मजान शून्य निर्जन धर अथवा वृक्षके मूलमे एकाकी साधु बिना 
जरीरकी कुचेश्ठओके स्थिर आसनसे बैठे और दूसरोको थोड़ा-सा भी 
तरास न दे ॥७४८॥ 


वहाँपर बैठे हुए यदि उसपर उपसर्ग-किसीके द्वारा जानवूझकर दिये 
गये कष्ट आबे तो वह उन्हें दृढ़ मनसे सहन करे किन्तु विपत्तिकी आशका- 
से भयभीत होकर वह न दूसरी जगह जाये और न उठकर अन्य आसन 
ग्रहण करे ॥७४९॥ 
२३ 


अमीर 


जिन-वाणी 


मीसंसदि जो पुव्व॑ कज्मकज्ज॑ च तच्चमिदर च | 
सिक्‍्खदि णामेणेदि य समणो अमणो य विवरीदो ॥९६॥ 


अज्जीवा वि य दुविहा रूवारूवा थ रूविणों चदुधा | 
खंधा देस पदेसा अणु त्ति वि य पुग्गछा रूवी ॥१७। 


ते पुण धम्माधम्मागासा य अरूबिणो तह य काछो | 
गदि्-ठाणोग्गाहण-कारणाणि कमसो हु वद्टण-गुणों य ॥१८॥ 


सस्मत्तेण सुदेण य विरदीए कसाय-णिग्गह-गुणेहि । 
जो परिणदो स पुण्णो तव्विवरीदेण पाव तु ॥१०॥ 


पुण्णस्सासव-भूदा अणुकपा सुद्ध एवं उबओगो | 
विवरीद पावस्स दु आसव-हेड वियाणाहि ॥२०॥ 


णेहो प्पिद-गत्तस्स रेणुओ छूग्गदे जधा अंगे। 
तह राग-दोस-सिणिहोलिदस्स कम्म मुणेयव्व ॥२१॥ 


मिच्छत्तं अविरमणं कसाय जोगा य आसवा होंति। 
अरिहंत-बुत्त-अत्थेसु विमोहो होइ मिच्छत्त ॥२२॥ 


अविर॒मण हिंसादी पच वि ढोसा ह॒वंति णाद्व्या | 
कोधादी य कसाया जोगो जीवस्स चेद्ठा दु ॥२१॥ 


१८० निन-घाणी 
अज्जेवाह ण लछब्भामि अबि छाभो सुवे सिया। 
जो एवं पडिसंचिक्खे अछाभो त॑ ण तज्जए ॥|७५९॥ 
णत्चा उप्पइय दुक्खं वेयणाए दुहृदिण । 
अदीणो सावए पण्णं पुद्दो तत्थहियासए [[७६०॥ 
तेइच्छ णाभिणंदेजा सचिक्खत्त-गवैसए । 
एवं खु तस्स सामण्णं ज ण कुज्जा ण कारवे ॥७६१॥ 


अचेलगस्स लूहस्स संजयस्स तबस्सिणो । 
तणेसु सयमाणस्स होज्जा गाय-बिराहणा ॥७६२॥ 


आयवस्स णिवाएण अडलछा हथइ चेयणा | 
एवं णन्चा ण सेवंति तंतुज तण-तज्जिया ॥७६३॥ 


किलिण्ण-गाए मेहावी पंकेण व्‌ रएण वा | 
घिसु वा परियावेण साय॑ णो परिदेवए ॥७६४॥ 


वेएज णिजरा-पेही आरिय॑ धम्मणुत्तरं | 
जाव सरीर-भेओत्ति जल्ल॑ काएग धारए ॥७६५॥ 


अभिवायणमक्मुद्दाणं सामी कुब्जा णिम्नतण। 
जे ताइ पडिसे वति ण तेसिं पीहए मुणी ॥७६ ६॥ 


अशुक्तसाई अषिच्छे अण्णाएसी अछोलए। 
रसेसु णाणुगिज्ञेज्जा णाणुतप्पेज्ज पण्णच॑ ॥७६७॥ 


से णण मए पुष्ब॑ कम्माणाण-फलछा कडा । 
जंणाह णामिजाणामि पुद्दो केणइ कण्हुई ॥७६८॥ 
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इसी वातको दूसरे प्रकारसे यो कह सकते हैं कि जो जीव किसी 
कार्यमे प्रवृत्त होनेसे पूर्व ही करने योग्य और न करने योग्य तत्त्व व 
तत््वहीन वातोकी मीमासा अर्थात्‌ विचार-विवेक करनेकी क्षमता रखता 
है व इस वस्तुका यह नाम है इसे इस नामसे पुकारते है यह सीख 
लेता है वह समनस्क अर्थात्‌ मन-सहित व सन्नी जीव कहलाता है। 
तथा जो इन सव विवेक-विचारो व शिक्षाओकी योग्यतासे रहित है 
वह अमनस्क अर्थात्‌ मन-हीन व असज्ञी कहलाता है ॥१९॥ 
अब दूसरे तत्त्व अजीवका स्वडप समझाते हैं । अजीव तत्त्व दो प्रकार- 
के ह--रूपी और अरूपी । इनमे रूपी तत्त्वकी पुद्गल कहते है और वह 
चार प्रकारका होता है--स्कन्घ, देश, प्रदेश और अणु । ये चारो मूर्तिमान 
भौतिक द्र॒व्यके भेद हैँ ॥१७॥ 
वोप जो चार तत्त्व हैं वे अरूपी हैं और उनके नाम हैं-धमं, अधर्मं, 
आकाण और काल । ये द्रव्य सभी द्रव्योके क्रमश$ गति, स्थान, अवगाहना 
तथा वर्तनामे सहायक होते हैं ॥१८॥ 
जो जीव सम्यवत्व, श्रुत, विरति तथा कृषायोका निग्नह इन गुणोके 
अनुसार परिणति करता है वह पुण्यशील कहलाता है और जो इसके 
विपरीत आचरण करता है वह पापी है ॥१५॥| 
जीवोकी अनुकम्पा अर्थात्‌ दया और अपने दर्शन-ज्ञानमे शुद्ध उपयोग 
करता है उसकी क्रियाएँ पुण्यके आखवमे कारणीभूत होती हैं। इसके 
विपरीत क्रियाओको पापका आल्व हेतु जानना चाहिए ॥२०॥ 
जिस प्रकार तेल आदि चिकने पदार्थसे लिप्त शरीरके अगोपर धूलि 
जम जाती है उसी प्रकार राग और ह्वेषरूपी तेलसे लिप्त जीवके कर्म-बन्ध 
होता है ऐसा जानना चाहिए ॥२१॥ 
मिथ्यात्व अविरति अर्थात्‌ विषयासक्ति, क्रोधादि कषाय तथा मन, 
वचन, कायकी क्रियारूपी योग ये कर्मोके आस्रव होते है । अरहन्त भगवान्‌ 
द्वारा पदार्थोका जो स्वरूप बतलाया गया है उसमे व्यामोह अर्थात्‌ 
सन्देह आदिका होना ही मिथ्यात्व है ॥२२॥ 
हिंसा, चोरी, असत्य, कुशील और परिय्रह इन पाँच दोपोका नाम ही 
अविरति है। क्रोष, मान, माया और लोभ ये चार कपाय है तथा जीव- 
की जो मन, वचन और काय द्वारा जो चेष्टा होती है उसीका नाम योग 
है ॥२३॥ 


१८३ जिन-वाणी 


अह पच्छा उदज्जंति कम्मा णाण-फलछा क7। 
एवयस्सासि अप्पाणं णच्चा कम्म-विवागयं ॥७६९॥ 


णिरद्वगम्मि विरओ समेहुणाओ सुसबुडो | 
णो सक्‍ख॑ णामिजाणामि धम्म॑ कल्छाण-पावरं |७७०॥ 


ववोबहाणमादाय पडिम॑ पडिवज्जओ | 
एवं पि विहरओ मे छडठम॑ ण णियद्वइ ॥७७१॥ 


णत्थि णृर्ण परे छोए इड्ढी वा वि तवस्सिणो | 
अदु वा वंचिओ सि त्ति इइ भिक्‍खू ण चिंतए ||७७२॥ 


अभू जिणा अत्थि जिणा अदु वा वि भविस्सइ | 
मु वे एवमाहसु इइ भिक्‍्खू ण चिंतए |७७३॥ 


एए परीसहा सब्वे कासवेण निवेइया | 
जे भिक्‍्खू ण विहस्मेज्जा पुद्दो केणइ कण्डुई ॥७७४॥ 
झाण-परूव णं 


जह कत्रचेण अभिज्जेण कबचिओ रणमुहम्मि सत्तु्ं । 
जायइ अछूघणिज्जो कम्म-समत्थो य जिणदि य ते ॥७७० | 


एवं खबओ कवचेण कवचिओ तह परीसह-रिऊर्ण । 
जायइ अछूघणिज्जों झाण-समत्थो य जिणदि य ते | |9७६|| 


जिढ-रागो जिढ-ढोसों जढिंग्मिं जिब-भओ जिद-ऊकसाओ ! 
रदि-अरबि-मोह-सदृणो झ्ाणोवगओ सदा होइ ॥७७७|। 


धस्म चडप्पयार सुक्त च चदुग्बिध' किलेस-हरं। 
संसार-दुक्ख-भीओ दोण्णि वि झाणाणि सो झादि ॥७७८॥ 


हिन्दी अनुवाद ५९ 


जिस जीवका अनुराग प्रशस्त अर्थात्‌ सर्व जीव हितकारी है और 
जिसके भावोमे सब जीवोके प्रति अनुकम्पा है तथा जिसके चित्तमे कोई 
कालुप्य अर्थात्‌ मलिनता नही है ऐसे जीवके पुण्य कर्मका आख्रव होता 
है ॥२४॥ 
किन्तु जव क्रोध, मान, माया अथवा लोभ जीवके चित्तमे आसक्त 
होकर क्षोभ उत्पन्न करता है तव उसे ही विद्वान्‌ कलुषित-चित्त 
कहते है ॥२५॥ 
प्रमादसे प्रचुर आचरण, घित्तमे कालुष्य, विषयोमे लोलुपता तथा 
वार्ताछाप आदि दूसरोको परिताप उत्पन्न करनेवाला ये सब पापका 
आख्रव करनेवाली क्रियाएँ है ॥२६॥ 
जव जीवकी मन, वचन व कायकी क्रिया रूप योग क्रोधादि कपायोसे 
युक्त होता है तब वह कमंरूपी पुदुगलोका ग्रहण-कर्ता है जिसे कम-वन्ध 
कहते हैं। यह वन्ध प्रक्ृति-स्थिति-अनुभाग और प्रदेश इन चार भेदोसे 
युक्त होता है ॥२७॥ 
यत्नाचारसे रहित जीव जब क्रोधादि कषायोके वशीभूत होकर 
कर्मका आखत्रव करता है किन्तु जो जीव अप्रमादी अर्थात्‌ यत्नाचारी है 
और क्रोधादि कपायोंके विपरीत क्षमा, मुदुता, ऋजुता व निलेंभि वृत्तिसे 
युक्त हैं वे उक्त कर्मास्नवका 'निरोध कर देते हैं ॥२८॥ 
मिथ्यात्वका आख्रव द्वार सम्यक्त्वरूपी दृढ़ कपाट्से अवरुद्ध किया 
जाता है तथा हिसा आदिक आखव-द्वार अहिसादि ब्रतरूपी अग॑लासे 
अवरुद्ध किये जाते हैं॥२९॥| 
अहिसादि ब्रतोका पालन करनेवाले जिस जीवकी मन-वचन-काय रूप 
प्रवृत्तियोमे पुण्य और पाप दोनोका अभाव है उसके शुभ और अशुभ 
दोनों प्रकारके कर्मोका सवरण अर्थात्‌ अवरोध होता है ॥३०॥ 
जो जीव मन-वचन-कायसे सयममे छीन है और अनेक प्रकारके 
अनशन जादि तपोका आचरण करता है वह बडे प्रमाणपर कर्मोकी 
निर्जरामे प्रवृत्त होता है ॥३१॥ 
पहले बाँघे हुए कर्मेकि क्षयका नाम नि्जेरा है जो दो प्रकारकी होती 
है--एक तो वह जो कर्मोको अवधिके पूर्ण हो जानेपर स्वय होती है जिसे 
विपाक निर्जरा कहते हैं और दूसरी जो सयम व तपके प्रभावसे कर्मोकी 
वांधी हुई अवधिसे पूर्व ही कर दी जाती है और जिसे अविपाक निज॑रा 
कहते हैँ ॥३२॥ 
२ 


१८६ जिन-वाणी 
धम्मस्स छक्खणं से अज्जव-लहुगत्त-मद्ृवोवसभो । 
सुत्तस्सुवदेसेण णिसग्गओ अत्थ-रुचिगो से ॥७८८॥ 


आलंबणं च वायण-पुच्छण-परिवट्ठणाणुवेहाओ | 
धम्मस्स तेण अविरुद्धाओ सब्बाणुपेहाओ ॥७८५९॥ 


पंचेव अत्थिकाया छज्जीद-णिकाये दव्वमण्णो य । 
आणा-गेज्के भावे आणा-विचयेण विचिणादि | ७९०! 


कल्छाण-पावगाणोयाए विचिणादि जिणमद्सुवेज्ज | 
विचिणादि वा अबाए जीवाण सुभे य असुभे य ॥७९१॥ 


एयाणेय-भव-गदं जीवाणं पुण्ण-पाव-फम्म-फलं ! 
उद ओदीरण-संकम-बधे मोक्‍्खे य विचिणादि ॥७९२॥ 


अह तिरिय-उड्ड-छोए विचिणादि सपज्नए ससंठाणे । 
इत्थेब अणुगदाओ अणुपेह्दाओ वि बिचिणादि ॥७९३॥ 


अद्धुबमसरणमेगत्तमण्ण-संसार-छोयमसुइत्तं । 
आसव-संवर-णिज्नर-धम्म॑ वोधि च चिंतज्न ॥७९७छ। 


इज्चेबसदिक्कंतों धम्मज्ञाणं जढा हच॒इ खबओ | 
सुक्कज्ञाणं झायदि तचो सुविसुद्द-डेसाओ ॥७९५॥ 


झाणं पुधत्त-सवियक्क-सवीचार॑ हवे पढम सुक्क | 
सबियक्केगत्तावीचार झाणं विद्य-सुक्क ॥[७०६।॥ 


हिन्दी अनुवाद ११ 


जिस प्रकार व॒क्षोके फल अपनी स्वाभाविक कालहन-मर्यादापर भी 
पकते है और उपायके द्वारा उन्हे उसके पूर्व भी पकाया जा सकता है 
उसी प्रकार कर्म भी अपनी अवधि पूर्ण करके भी झड़ते है ओर सयमादि 
उपायोंसे भी उन्हे उससे पूर्व क्षय किया जा, सकता है ॥३३॥ 

जब जीव अपने समस्त कर्मोसि मुक्त होकर अपने शुद्ध ज्ञान-दर्शन 
रूप स्वभावको प्राप्त कर लेता है तब उसका मोक्ष हुआ कहा जाता है। 
इस मुक्तावस्थाका आदि तो है किन्तु अन्त नही अर्थात्‌ मुक्त होनेपर 
जीव अनन्त काल तक उसी शुद्ध स्वरूपमे बिना किसी बाधाके स्थित 
रहता है ॥३४|| 


चूँकि इन सिद्ध जीवोके रागादि असद भावोका अभाव होता है 
और उनके पुनः जन्म-मरण आदि सम्भव नहीं होते इसीलिए उन्हें सर्वे 
बाधाओसे रहित शाइवत सुखकी प्राप्ति होती है ॥रे५॥ 


तात्पयँ कि रागी जीव कर्म-बन्ध करता है और राग-रहित जीव कर्म॑- 


बन्धसे मुक्त हो जाता है। यही सक्षेपमे मोक्ष विषयक जिनेन्द्र भगवान्‌का 
उपदेश है ॥३६॥ 


ये ही नो पदार्थ अर्थात्‌ जोव, अजीव, आख्रव, बन्ध, सवर, निजेरा, 
मोक्ष, पुण्य और पाप जिस प्रकार जिनेन्द्र भगवानुने कहे उसी प्रकार 
वे तात्त्विक दृष्टिसि यहाँ वर्णन किये गये है। इन्हीका जो सम्यक्त्व 
पूर्वक अर्थात्‌ श्रद्धाव सहित ध्यान करता है वही जीव सम्यग्दृष्टि 
होता है ॥३७॥ 

जबतक किसी जीवको उक्त तत्त्वोमे शुद्ध भावना उत्पन्न नही 
होती और जबतक वह उन विचारणीय तत्त्वोका चिन्तन नही करता 
तबतक उसे जन्म-मरणकी बाधाओसे रहित मुक्तिस्थानकी प्राप्ति नही 
होती ॥३८॥ 

इसीलिए समस्त तीर्थकरोने जीवादि तत्त्वोके श्रद्धान रूप सम्यक्त्व- 
का प्ररूपण किया है जो व्यावहारिक दृष्टि से है। निश्चय दृष्टिसे तो 
आत्मा ही सम्यक्त्व रूप है भर्थात्‌ विशुद्ध आत्मचिन्तन श्रेष्ठ सम्यक्त्वका 
लक्षण है॥३९॥ 

जिस जीवके हृदयमे यह सम्यक्त्वरूपी जलका प्रवाह नित्य होता 
रहता है उसके पूर्वकर्मोका बालुकाके बाँध सदुद्य क्षय हो जाता है और 
आगेकी कम-बन्ध परम्परा भी विन्ष्ट हो जाती है ॥४०॥ 


हिन्दी अनुवाद पृ५७छ 


दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन्हीका साधुको नित्य सेवन करता 
चाहिए । इन्ही तीनको निरचयपुर्वक अपना आत्मा अर्थात्‌ सच्चा आत्म- 
स्वरूप समझना चाहिए ॥८३७॥ 
निइचयनयकी अपेक्षा दर्शन, ज्ञान और चारित्र ये तीनो परस्पर 
भिन्‍त नहीं होते। आत्माका जो शुद्ध भाव है उसीको रत्लन्त्रय 
जानिए ॥८३८॥ 
जिस प्रकार कोई पुरुष राजाकों पहचानकर उसीमे श्रद्धा करता है 
और अपनी कामनाकी सिद्धि हेतु उसीका प्रयत्नपूर्वक अनुसरण करता है 
उसी प्रकार जीवरूपी अपने राजाकों पहचानना चाहिए, उसीका 
श्रद्धान करना चाहिए और मोक्षकी कामना रखते हुए उसीका अनुगमन 
करना चाहिए ॥८३९-८४०)। 
जब आत्मा आत्मामे हो रमण करने लगा तथा राग-द्वेषात्मक समस्त 
दोप दूर हो जाये तब यही धर्म है और यही ससारसे पार उतरनेका 
साधन है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌का उपदेश है ॥८४१॥ 
सम्यकचारित्र ही धर्म है । धर्म वही कहा गया है जिसमे समता भाव 
हो। और मोह-क्षोभसे रहित आत्म-परिणाम ही समता भाव है ॥८४१॥ 
उक्त धर्मके अनुसार आत्माकी परिणति होनेपर यदि उसमे शुद्ध 
उपयोग हो जाये तो उस जीवको निर्वाण सुखकी प्राप्ति हो जाती है। 
किन्तु यदि आत्मोपयोग शुद्ध वन होकर शुभ हुआ तो उसे स्वरगं-सुख 
मिलता है ॥८४३॥ 
विशेपार्थ--चित्तकी प्रवृत्ति तीन प्रकारकी होती हैं। एक अशुभ 
रूप जिससे पाप उत्पन्त होता है और जीव नरकके दुखोका भाजन 
बनता है। दूसरा शुभ रूप जिससे पण्यका उपार्जन होकर जीव स्वर्गके 
सुखोका भागी होता हैं। और तीसरी शुद्ध प्रवृत्ति जो पाप व पुण्य रूप 
दोनो प्रकारके कर्म-बन्धनोसे रहित होकर जीवको मुक्तिका भाजन बना 
देती है । इसे ही शुद्धोपयोग कहते हैं ॥८४३॥ 
शास्त्रानुसार श्रमण या तो शुद्धोपयोगमे लगे होते है या शुभोपयोगमे । 
इनमे जो शुद्धोपयोगी होते है वे कर्मास्नवसे रहित होते है किन्तु जेप 
अर्थात्‌ शुभ व अशुभ उपयोगवालोके कर्मोका आखव होता ही है ॥८४४॥ 
जिन योगियोको शुद्धोपयोग की सिद्धि हो जाये उन्हे असाधारण 


हि 


विषयातीत अनन्त और अविनश्वर आत्मोत्पन्न सूखकी प्राप्ति हो जाती 
है ॥८४५॥ 


१२ 


जिन-चाणी 
समत्तादों णाणं णाणादों सब्त्र-भाव-उबलद्धी । 
उचलडद्ध-पयत्थे पुण सेयासेय वियाणेइ ॥४९॥ 


सेयासेय-विदण्हू उद्धुद-दुस्सील सीछबतो वि । 
सीलफलडेणब्भुद्यं तत्तो पुण रूहइ णिव्वा्ण ॥४२॥ 

एवं चि य णाऊण य सब्वे मिच्छत्त-दोस संकाई । 
परिहरि सम्मत्त-मछा जिण-भणिया तिविह-जोगेण ॥४१॥ 


त॑ चेव गुण-विसुद्धं जिण-सम्मत्तं सुमोक्ख-ठाणा य | 
ज चरइ णाण-जुत्त पठम॑ सम्मत्त-चरण-चारित्त ॥४७॥ 


णिस्सकिय णिक्कखिय णिव्विदिंगिछा अमूढ-ढिट्टी य । 
उबगूहण ठिद्-करण वनच्छल्ल पहावणा य ते अठठ ॥४०॥ 
सम्मादिद्दी जीवा णिस्संका होंति णिव्भया तेण । 
सत्त-मय-विप्पमुक्का जम्हा तम्हा दु णिस्संका ॥४६॥ 


जो चत्तारि वि पाए छिंददि ते कम्स-बंध-मोहकरे । 

सो णिस्सको चेदा सम्मादिद्धी मुणेयव्बो ॥७७॥ 

जो दु ण करेदि कंख कम्म-फलेसु तह सब्ब-धम्मेसु । 
सो णिक्‍्कखो चेदा सम्माविद्दी मुणेयव्वो ॥४८॥ 

जो ण करेदि दुगुंछ चेदा सब्वेसिमेव धम्साणं | 

सो खलु णिव्विदिगिंछों सम्मादिद्ठी मुणेयव्बो ॥४९॥ 
जो हवइ असमूढो चेदा सद्दिष्ठि सब्ब-भावेसु | 

सो खलु अमृढदिद्टी सम्मादिद्वी मुणेयव्वो ॥५०॥ 


जो सिद्ध-भत्ति-जुत्तो उबगूहणगो दु सब्ब धम्मीणं । 
सो उवगूहण-कारी सम्मादिद्दी मुणेयव्वो ॥५१॥ 


हिन्दी अनुवाद १३ 


इस सम्यक्त्वके प्रभावसे ही ज्ञान सम्यग्नान वन जाता है और 
सम्यगृज्ञाससे सब पदार्थोकी सच्ची जानकारी प्राप्त होती है । पदार्थोकी 
जानकारीसे श्रेय. और अश्नेय अर्थात्‌ कल्याण और अकल्याणका यथार्थ 
जान होता है ॥४१॥ 

श्रेय और अश्रेयका जाता दुराचरणको छोड़कर शीलवान वन जाता 
हें। इस शीलके फलस्वरूप उसका अभ्युदय अर्थात्‌ आत्मोत्थान होता है 
जिसके फलस्वरूप उसे निर्वाणकी प्राप्ति होती है ॥४२॥ 

ऐसा जानकर गकादिक समस्त मिथ्यात्वके दोपोकों जिन्हें जिनेन्द्र 
भगवानने सम्यक्त्वके मल कहा है उसका मन-वचन-काय डप तीनो 
योगोसे त्याग करना चाहिए ॥४३॥। 

जो कोई जिनेन्द्र द्वारा कहें गये नि शकादि गुणोंसे विशुद्ध ओर 
मोक्ष-स्थानके द्ार॒भूत सम्यवत्वका ज्ञानदुक्त आचरण करता हैं उसके 
चारित्रकों प्रथम सम्यक्त्वाचरण कहा गया है ॥८४॥॥ 

वे सम्बक्त्वके गुण आठ है--नि शक्ति, नि काक्षित, निविचिकित्सा, 
अमृूद्दृष्टि, उपगृहन, स्थितिकरण, वात्मल्य और प्रभावना ॥४७। 

क्योकि सम्यग्दप्टि जीव नि शक और निर्भय हो जाते हैँ तथा सात 


मदासे मक्त होते हैं इसीलिए उन्हें नि ग़क कहा गया है ॥४६॥ 
जो जीव मोहजनित कर्म-बन्धोको उत्पन्त करनेवाले कपायादि 
चारो परापदत्तियोका छेदन करता है उसे नि शक सम्यग्दृष्टि जानना 


चाहिए ॥८<॥ 


१४ 


जिन-वाणी 
उस्सग्गं गच्छंतं सगमवि मग्गे ठवेदि जो चेदा । 
सो ठिद्-फरणे जुत्तो सम्मादिदठी मुणेयव्यो ॥५२॥ 


जो कुणदि वच्छछत्त॑ तिण्हं साधूण मोक्ख-मग्गस्मि । 
सो वच्छल-भाव-जुढो सम्मादिट्ठी मुणेयन्वों ॥५३॥ 


विज्जा-रहमारूढो मणोरह पहेसु भमइ जो चेदा | 
सो जिण णाण पहावी सम्मादिदठी मुणेयव्वो ॥५४॥ 


वच्छल्ले विणएण य अणुकपाए सुदाण दच्छाएं। 
मग्ग गुण ससणाए उवगूहण रक्‍्खणाए य ॥५५।। 


एएहिं लक्खणेहि य छक्खिज्जइ अज्जवेहि भावेहि | 
जीवो आराहंतो जिण सम्मत्तं अमोहेण |,५६॥ 


एवंविह-परिणामो सम्मादिदठी जिणेहि पण्णत्तो । 
एसो य भव-समुद्द छघइ थोवेण कालेण ॥५णजा। 


जह तारयाण चंदो मय-राओ मय उछाण सब्बाण | 
अहिओ तह सस्‍्मत्तो रिसि-सावय दुविह-धम्माणं ॥५८। 


इय णाउं गुण-दोस दंसण-रयण घरेह भावेण । 
सार गुण-रयणाण सोबाणं पढस मोक्‍्खस्स ॥५०॥ 


ज सक्कश त कीरइ ज च ण सक्‍केइ तस्स सहहणं | 
केवलि-जिणेहि भणिय सदृहमाणस्स सम्मत्त ॥६०॥ 


सम्म विदिद-पद॒त्था चत्ता उवहिं बहित्थमज्ञत्थ॑ | 
विसयेसु णावसत्ता जे ते सुद्धे त्ति णिद्दिदुठा ॥६१॥ 


सुद्ृस्स य सामण्ण भणिय सुद्धस्स दसण्ं णाणं॑ | 
सुद्धस्स य णिव्वाण सो थिय सिद्धों णमो तस्स ॥६२॥ 


जिन-वाणो 
सिस्साणुसासणं 
आणा-णिहेस-करे गुरूणमुववाय-कारए | 
इंगियागार-सपण्णे से दिणीए त्ति चुच्च३ ॥६३॥ 


आणा-णिद्देस5करे गुरूणसमणुबवाय-कारए । 
पडणीए असंचुद्धे अविणीए त्ति बुच्चइ ॥६४॥ 


जल सुणी पूइकण्णी णिकसिज्ज३ सब्बसो | 

एवं दुस्सील-पडिणीए मुहरी णिक्कसिज्जइ ॥६५।। 

कण-कुंड्गं चइत्ताण विट्ठं भुजइ सूयरे | 

एवं सील चइत्ताण दस्सीले रमई मिए ॥६६॥ 

सुणिया भाव॑ साणस्स सूयरस्स णरस्स च | 

विणए ठवेज्ज अप्पाणमिच्छतों हियमप्पणो ॥६७॥ 
छ्स प $ (७ सेचेज्ज के 

अणुसासिओ ण कुप्पेज्जा, खंत्ति सेवेज्ज पंडिए | 

खुड्ंहि सह ससस्गि, हासं कीड च वज्जए ॥६८॥| 


माय चडालिय कासी वहुय मा य आलवे | 
कालेण य अहिज्जित्ता तओ झाएज्ज एगगो ॥६०।॥ 


आह चडालिय कट्ट ण णिण्हवेज्ज कयाइ वि | 
कर कड़े त्ति मासेज्जा अकड णो कडे त्ति य ॥७ग। 


आसण-गओ ण पुच्छज्जा णेव सज्जा-गओ कया | 
आगम्पुकुड़ओ सतो पुच्छेज्जा पजलीउडो ॥७१॥ 


ण लवेज्ज पुट्टो सावज्ज ण गिरद्ठु ण मम्मयं । 
अप्पणट्ठा परट्टा वा उभयस्संतरेण वा ॥७श॥ 


हिन्दी अनुवाद १७ 
शिक्षानुशासन 


जो गुरुकी आज्ञाका पालन करनेवाला हो, अन्तेवासी गुरुके निकट 
रहनेवाला हो तथा अपने गुरुके इगित इशारे तथा आकार मनोभावका 
जानकार हो उसे विनीत कहते है ॥६३॥ 

आज्ञाका उल्लंधन करनेवाले, गुरुजतोके हृदयसे दूर रहनेवाले, शत्रु 
समान विरोधी तथा विवेकहीन साधकको अविनीत कहते है ॥६४॥। 


जिस प्रकार सड़ी कुतिया हर जगह दुत्कारी जाती है उसी तरह 
गत्रु समान वाचाल बहुत वोलनेवाला तथा दुराचारी स्वच्छन्दी शिष्य 
सवंत्र अपमानित होता है ॥६५॥ 

जिस प्रकार गूकर स्वादिष्ट अन्नको छोड़ विष्टा खानेमे रुचि रखता 
है उसी प्रकार स्वच्छन्दी मूर्ख शिष्य सदाचार छोडकर स्वच्छन्द विचरने- 
में ही आनन्द मानता है ॥६६॥ 


कुत्ता, भूकर और मनुष्य इन तीनो दृष्टान्तोके भाव आहशयको सुनकर 
अपने कल्याणका इच्छुक शिष्य विनय मार्गमे अपना मन लगावे ॥६७॥। 

महापुरुषोकी दिक्षासे कऋ्रद्ध नही होना चाहिए | चतुर होकर 
सहनगीलता रखना चाहिए। नीच वृत्तिके मनुष्योकी सगतिमे पड़कर 
हँसी-मजाक और खेल-कूदसे भी वचना चाहिए ॥६८॥ 


कोप करना चाण्डाल कम है जो नही करना चाहिए । व्यर्थ बकवाद 
मत करो । समयकी अनुकूलताके अनुसार उपदेश श्रवण कर फिर उसका 


एकान्तमे चिन्तन-मनन करना चाहिए ॥६०९॥। 

भूलमे यदि कदाचितु चाण्डाल भाव क्रोध हो जाये तो उसे कभी मत 
छपाओ । जो दोप हो जाये उसे गुरुजनोके समक्ष स्वीकार कर लो । यदि 
अपना दोप न हो,तो विनयपूर्वक उसको स्पष्ट कर देना चाहिए ॥७०॥ 


अपने आसनपर वेंठे अथवा विछोनेपर लेटे हुए गुरुसे प्रइनोत्तर 
नही करना चाहिए। गुरुके पास जाकर हाथ जोड़कर और नम्नता 
पूर्वक वेठकर अथवा खडे होकर अपनी शकाओका समाधान करता 
चाहिए ॥७१॥ 

पूछनेपर सदोप वात न कहे। अपने स्वार्थक लिए अथवा अन्य 
किसी भी कारणसे ऐसे वचनन बोले जो निरथंक हो अथवा जो 
सुननेवालेके हृदयमे चुमे ॥७श॥। 
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१८ 


जिन-चाणी 


समरेसु अगारेसु संधीसु य महापहे । 
एगो एगित्यिए सद्धि णेव चिट्ठे ण संछवे ॥७३॥ 


ज॑ मे चुद्धाएएणुसासंति सीएण फरुसेण वा । 
मस छामो त्ति पेहाए पयओ त॑ पडिस्सुण ॥७७॥ 


अणुसासणमोवार्य दुकडस्स य चोयणं | 
हिय॑ त॑ मण्णई पण्णों वेसं होइ असाहुणो ॥७०॥। 


हिय॑ विगय-भया बुद्धा फरुस पि अणुसासण | 
वेस त॑ होइ मृढाण खंति-सीहि-कर पद ॥७६॥ 


रमए पडिए सासं हये सह व बाहए। 
वाल सम्मइ सासंतो गलियस्स व वाहए ॥७७॥ 


खडडुया मे चवेडा मे अकोसा य वहा य से । 
कल्छाणसणुसासंतो पाबवदिद्दि त्ति सण्णइ ॥७८॥ 


पुत्तो मे भाय णाइ त्ति साहू कलल्‍्लाण सण्णइ | 
पावढ्िट्टी उ अप्पाणं सास दढासो त्ति सण्णइ ॥७९॥। 


ण कोचए आयरिय अप्पाणं पि ण कोचए। 
चुद्धोचधाई ण सिया ण सिया तोत्त गवेसए ॥८०। 


आयरिय कछुविय णच्ना पत्तिण्ण पसायए। 
् पंजटिड्डों पे 
विज्ञवेज्ज पंजलिड्डों वग््ज्ज ण पुणो त्ति य ॥८१॥ 


हिन्दी अज्ुुवाद १९ 


बह्यचारीको एकान्तके घरोमे अथवा दो घरोके बीचके तग स्थानमे 
अथवा राजमार्गमे अकेली स्त्रीके पास न तो अकेला खड़ा ही होना चाहिए 
और न उससे सम्भाषण करना चाहिए ॥७३॥ 
यह मेरा परम सौभाग्य है कि महापुरुष मुझे मीठा उपालम्धभ 
अथवा कठोर शब्दोमे भत्सना करते है। इससे मेरा परम कल्याण होगा 
ऐसा मानकर उसका विवेकपूर्वक पालन करे ॥छथ॥ 
गुरुजनकी शिक्षा, दण्ड कठोर तथा कठिन होनेपर भी दुष्कृतकी 
नाशक होती है। इसलिए चतुर साधक उसको अपना हितकारी मानता 
है। किन्तु असाधु जन उसको द्वेष-जनक तथा क्रोधकारी समझ बेठता 
है ॥७५॥। 
निर्भय एव दूरदर्शी पुरुष कठोर दण्डको भी उत्तम मानते है। किन्तु 
मूढ पुरुषोकी क्षमा एवं शुद्धि करनेवाला हितकारी वचन भी द्वेषका 
कारण हो जाता है ॥७६॥ 
अच्छा घोड़ा चलानेमे जेसे सारथीको आनन्द आता है वेसे ही 
चतुर साधकको विद्यादान करनेमें गुरुको आनन्द प्राप्त होता है। जिस 
प्रकार अड़ियक टटटूको चलाते सारथी थक जाता है वेसे ही मू्खको 
शिक्षण देते-देते गुर भी थककर हतोत्साह हो जाते है ॥७७॥ 
पापदृष्टिवाला शिष्य कल्याणक्रारी विद्या प्राप्त करते हुए भी गुरुकी 
चपतो और भर्त्सनाओ, झिडकियोको वध तथा आक्रोश गाली मानता 
है ॥७८॥ 
साधु पुरुष तो यह समझता है कि गुरुजी मुझको अपने पुत्र, लघुश्राता 
अयवा स्वजनके समान मानकर ऐसा कर रहे है। इसलिए वह गुरुजीकी 
शिक्षा ( दण्ड ) को अपना कल्याणकारी मानता है। किन्तु पापदृष्टिवाला 
शिष्य उस दशामे अपनेको दास मानकर दुखी होता है ॥७०॥ 
विद्येच्छ भिक्षुका कर्तव्य है कि वह ऐसा व्यवहार न करे जिससे 
आचाय॑को अयवा अपनी आत्माको क्रद्ध होना पडे। ऐसा कोई कृत्य न 
करे जिससे ज्ञानी जनोकी छोटी-सी भी क्षति हो। वह दूसरोके दोप भी 
न देखे ॥८०॥ 
यदि कदाचित्‌ आचार्य ऋद्ध हो जाये तो अपने प्रेमसे उनको प्रसन्न 
करे। हाथ जोडकर उनकी विनय करे तथा क्षमा माँगते हुए उनको 
विश्वास दिलाये कि भविष्यमे वेसा दोप फिर कभी न क हुँगा ॥८१॥ 


जिन-वाणी 
अह्द पण्णरस-ठाणेहिं सुविणी9 त्ति बुच्चई । 
णीयावत्ती अविचले अमाई अकुऊहले ॥९४॥ 


अप्पं च अहिक्खिवइ पवध च ण कुन्चइ | 
मेत्तिज्जमाणो भयइ सुय॑ लद्धं ण सज्जइ ॥९०॥ 


ण य पाव-परिक्खेबी ण य मित्तेसु कुप्पइ । 
अपियस्सावि मित्तस्स रहे कल्लाण भासइ ॥९%6६॥ 
कलह-डमर-बज्जिए बुद्धे अभिजाइए । 

हिरिम॑ पडिसंलीणे सुविणी० त्ति वुच्चइ ॥९७॥ 
चसे गुरु-कुछे णिच्च॑ जोगव उबहाणवं | 

पियंकरे पियवाई से सिक्ख लद्भुमरिह॒३ ॥९८।॥ 


जहा से तिमिर-विद्धंसे उच्चिट्ंते दिवायरे। 
जलूते इब तेएण एवं हवइ बहुस्सुए ॥९०॥ 


जहा से उड्धवई चदे णक्खत्त परिवारिए | 
पडिपुण्णे पुण्णममासीए एवं हृचइ बहुस्सुए ॥१००। 


् 
तम्दा सुयमहिइंज्जा उत्तसट्ठ गवेसए | 
कर सेद्धि | ९ 
जेणप्पाण पर चेव सिद्धि संपाउणंब्जसि ॥९०९॥ 


णाण-देसणा 


क. रे च्चत्त 
जेण तज्च विवुज्ञज्ज जेण चित्त णगिरुज्मदि । 
८ 
जेण भत्ता चि्जुज्ञझज्ज त णाण जिण-सासणे ॥१०२॥ 


जेण रागा बिरज्जेज्न जेण सेएसु रज्जढि | 
जेण मेत्ती पभावेज्ज त णाण ज्िण-सासणे ॥१०३॥ 


हिन्दी अनुवाद २३ 


निम्नलिखित पन्‍न्द्रह स्थान--गुणवालेको विनयी कहते है-- १. तमन- 
णील, २ अचपल, ३ सरल स्वभावी, ४ अकुतूहली, प्रयोजन-हीन बातो- 
से दर रहनेवाला, ५ अपनी छोटी-सी भूलको भी दूर करनेमे प्रयलशील, 
६. क्रोध, कषायकी वृद्धि करनेवाले प्रबन्धो या बाधाओसे दूर रहनेवाला, 
७ सबके साथ मिन्रभावसे रहनेवाला, ८ शास्त्र पढकर भी ज्ञानके मदसे 
रहित, ९ पापकी उपेक्षा न करनेवाला, १० मित्रोके प्रति कोप नही 
करनेवाला, ११ अप्रिय मित्रके विपयमे एकान्तमे भी कल्याणकारी 
ही बोलनेवाला, १९ कलह तथा उपद्रवका त्यागी, १३ बुद्धिमे 
लगनशील, १४ सत्कुलीन एव १५ सयमकी लज्जा रखनेवाला। ऐसे 
दिष्यको सुविनीत कहते है ॥९४-९७॥ 
जो सदैव गुरुकुलमे रहकर योग तथा तपश्चर्या करता है, मधुर बोलता 
और शुभ कार्यकारी है वह शिष्य शिक्षा प्राप्त करने योग्य है ॥९८॥ 


जेसे अन्धकारका नाश करनेवाला उदित होता हुआ सूर्य तेजसे 
देदीप्यमान होता है वैसे ही आत्मज्ञानके तेजसे बहुश्रुत विद्वान्‌ तेजस्वी 
होता हे ॥५०॥ 


जैसे तारापति चन्द्रमा ग्रह तथा नक्षत्रोसे घिरा हुआ पूणिमाकी 
रात्रिको पूर्ण रूपसे प्रकाशित होता है वैसे ही आत्मिक शीतलतासे 
बहुश्नुत ज्ञानी शोभायमान होता हे ॥१००॥ 


इरालिए उत्तम अथंकी गवेषणा करनेवाला सत्यशोधक भिक्षु श्रुत- 
जञानमे अधिष्ठान करे जिससे वह स्वय सिद्धि प्राप्तकर दूसरोको भी सिद्धि 
प्राप्त करा सके ॥१०१॥ 


शान-देशना 


जिसके द्वारा तत्त्वोका बोध हो, जिससे चित्तका निरोध हो तथा 
जिससे आत्मा विशुद्ध हो उसे जेन-शासनमे ज्ञान कहा गया है ॥१०१॥ 

जिसके द्वारा रागोसे विरक्ति हो तया शेयमे अनुराग हो एवं जिससे 
समस्त जीवोके प्रति मेनीभाव जागत्‌ हो चही जैन-शासनमे ज्ञान कह- 
लाता है ॥१०३॥ 


२४ जिन-वाणी 


जाणइ तिकाल-विसए दब्ब-गृणे पज्जए य बहु-मेदे | 
पच्चक््ख च परोक्‍्खं अणेण णाणे त्ति णं बंति ॥१०४७॥ 


णाण-मभेदा 


प॑चेव होंति णाणा मदि-सुढ-ओही मणं च केवलय॑ । 
खयउचवसमिया चडरो केवल-णाणं हवे खइय ॥१०५। 


शरद 


जिन-वाणी 


अहिमुहर्णणयमिय-चोहण आभिणिबोहियमर्णिद्-इंद्यिज । 
अवगह-ईहावाया धारणगा होंति पत्तेयं ॥१०६॥ 


विसयाणं॑ विसयीण॑ संजोगाणनरं हवे णियमा | 
अवगह-णाण गहिदे विसेस-कंखा हवे ईहा ॥१०७॥ 


ईहण-करणेण जदा सुणिण्णओ होदि सो अवाओ दढु | 
कालंतरे वि णिण्णिद-वत्थु-समरणस्स कारण तुरियं ॥१०८॥ 


अत्थादो अत्थंतरमुवलूम॑ त॑ भणति सुद-णा्णं । 
आभिणिवोहिय-पुन्व॑ णियमेणिह सदजप्पमुद्द ॥१०९॥ 


अवहीयढि त्ञि ओही सीमा-णाणे त्ति चण्णियं समये । 
भव-गुण-पत्चय-विहिय॑ जमोहि-णाणे त्ति ण॑ वेति ॥११०॥ 


उव्व खेत्त काल भावष॑ पडिरूवि जाणदे ओही | 
अवरादुफस्सो त्ति य वियप्प रहिदो ठु सब्बोही ॥१११॥ 


हिन्दी अज्ुवाद्‌ र७ 


इन्द्रिय और अनिन्द्रिय मनकी सहायतासे अभिमुख और नियमित 
पदार्थका जो ज्ञान होता है उसको आभिनिबोधिक मतिज्ञान कहते है। 
इसमे प्रत्येकके अवग्रहा, ईहा, अवाय, धारणा ये चार अन्य भेद हैं ॥१०६॥ 
पदार्थ और इन्द्रियोका योग्य क्षेत्रमे अवस्थान रूप सम्बन्ध होनेपर 
सामान्यका अवछोकन करनेवाला दर्शन होता है जो परपदार्थोन्मुख 
आत्मावधान रूप है। और इसके अनन्‍्तर बाह्य वस्तुओके विशेष 
आकार आदिकको ग्रहण करनेवाला अवग्नह ज्ञान होता है । इसके अनन्तर 
जिस पदार्थंको अवग्रहने सामान्यतः ग्रहण किया है उसके ही किसी विशेष 
स्वरूपको ग्रहण करनेका प्रेरक ईहा ज्ञान होता है ॥१०७॥ 
ईहा ज्ञानके अनन्तर वस्तुके विशेष चिह्लोको देखकर जो उसका 
विशेष निर्णय होता है उसको अवाय कहते ह। जेसे भाषा, वेश, विन्यास 
आदिको देखकर यह दाक्षिणात्य ही है इस तरहके निई्चयको अवाय 
कहते है। जिसके द्वारा निर्णीत वस्तुका कालान्तरमे भी विस्मरण न हो 
उसको धारणा ज्ञान कहते है । ये चारो मतिज्ञानके विकासात्मक 
चरण है जो इन्द्रियो और मनकी सहायतासे ही सम्पन्न होते हैं ॥१०८॥ 
मतिज्ञानके विषयभूत पदार्थके आधारसे किसी भिन्‍न किन्तु सम्बन्धित 
पदार्थके ज्ञानको श्रुतज्ञान कहते हैे। अत यह ज्ञान नियमसे मतिज्ञान 
पूर्वक होता है। इस श्रुतज्ञानके अक्षरात्मक अथवा शब्दजत्य और लिग- 
जन्य इस तरहसे दो भेद है इनमे मुख्य शब्दजन्य श्रुतज्ञान है। विशेष-- 
सुनकर व पढकर जो वस्तुज्ञान होता है वह सब दब्दजन्य श्रुतज्ञान है। 
और जब एक वस्तुको देखकर अन्य का अनुमान किया जाता है जेसे 
घूमको देखकर अग्निका तव वह लिगजन्य श्रुतज्ञान कहलाता है ॥१०९॥ 
द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भावकी अपेक्षासे जिसके विपयकी सीमा हो 
उसकी अवधिज्ञान कहते हे इसीलिए परमागममे इसको सीमाज्ञान 
कहा है । तथा इसके जिनेन्द्रदेवने दो भेद कहे हैं--एक भावप्रत्यय और 
दूसरा गुणप्रत्यय | भवाप्रत्यम अवधिज्ञान सभी स्वर्ग ओर नरकवासी 
जीवोंके होता है किन्तु गुणप्रत्यम केवल विदेप ऋद्धिवान्‌ मनुष्यों व 
पशुओको ही प्राप्त हो सकता है ॥११०॥ 
जधन्य भेदसे लेकर उत्कृष्ट भेद पर्यन्त समस्त अवधिज्ञान द्रव्य, क्षेत्र, 
काल ओर भावकी अपेक्षासे रूपी पुद्गल द्रव्यको हो जानता है तथा 
उसके सम्बन्धसे सारी जोव-द्रव्यको भी जानता है। क्ल्नु सर्वावधि- 
ज्ञानम जघन्य-उत्छष्ट आदि भेंद नहीं हें--वह निविकल्प हे ॥१११॥ 


२८ 


जिन-वाणी 


चिंतियमचितिय॑ वा अद्ध-चिंतियमणेय-मेय-गय । 
मणपज्जव ति बुच्च॒इ ज जाणइ त॑ खु णर-लोए ॥११श॥ 


संपुण्ण तु समग्गं केवलमसवत्त-सब्ब-भाव-ग्द । 
लोयालोय-वितिमिरं केवढ-णाण मुणेदव्वं ॥११३॥ 


सुद-केवर् च णाण॑ दोण्णि वि सरिसाणि होंति बोहादो । 
सुद-णाणं तु परोक्‍्ख पच्चक्ख केवछ णाण ॥११४॥ 


आदा णाण-पमाणं णाणं॑ णेय-प्पमाणमुदिद्ठ । 
णेयं छोयालोय॑ तम्हा णाणं तु सब्ब-गयं ॥११५५। 


सत्यं णाणं ण हचइ जम्हा सत्थं ण याणए किंचि | 
] # $ हे ७२ 
तम्हा अण्ण णार्ण अण्णं सत्थं जिणा बंति ॥११६॥ 


सद्दो णाणं ण हचइ जम्हा सद्दो ण-याणए किंचि | 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं सद्द जिणा बंति ॥११७॥ 


जम्हा जाणइ णिश्च॑ तम्हा जीवो दु जाणओ णाणी। 
णाण च जाणयादो अव्वबिरित्त मुणेयव्बं ॥१९८॥ 


णाणसय अप्पाण उबलरूद्धं जेण झडिय-कम्मेण । 
चइऊण य पर-दव्वं णमो णमो तस्स देवस्स ॥११५०॥ 


दव्व-णाणं 


दव्व॑ सल्लक्खणिय॑ उप्पाद-ववय-धघुवत्त-संजुत्त । 
गुण-पब्जयासयं वा ज त॑ भण्णति सब्वण्ह ॥१२०॥ 


३७० 


जिन-वाणी 


सत्ता सब्व-पयत्था सविस्स-रूचा अर्णंत्-पज्जाया | 
भंगुप्पाद-घुवत्ता सप्पडिवक्सा हवदि एक्का ॥१२१॥ 


दवियदि गच्छदि ताईं ताईं सब्भाव-पज्जयाई जं । 
दवियं त भण्णंति अणण्ण-भूदं तु सत्तादो ॥१२२॥ 


उप्पत्ती व विणासो दव्वस्स य णत्थि अत्थि सब्भावों । 
वय-उप्पाद-घुवत्तं करति तस्सेव पज्जाया ॥१२३॥ 


पज्जय-विज्जुदं दव्बं॑ दव्व-विज्युत्ता य पज्जया णत्थि । 
दोण्ह्‌ अणण्ण-भूदं भाव॑ समणा परूवति ॥१२४॥ 


दव्वेण विणा ण गुणा गुणेहिं दव्ब॑ विणा ण संभवद्दि । 
अव्ववदिरितो भावो दव्ब-गुणाणं हवदि तम्हा ॥१२५॥ 


भावस्स णत्थि णास्रो णत्थि अभावस्स चेव उप्पादो । 
गुण-पज्जयेसु भावा उप्पाद-बए पकुव्बंति ॥१२६॥ 


जीवा पोग्गल-काया धम्माधम्सा य काल आयासं | 
छद्व्वा इढि' भणिदा णाणा-गृण-पज्जएहिं संजुत्ता ॥१२७॥ 


जीव-णाण 


जीवो उबओगमओ अमुत्ति कत्ता सदेह-परिमाणो | 
भोत्ता ससारत्थो सिद्धो सो विस्ससोड़-गढ ॥१२८॥ 


उबओगो खछु दुबिहो णाणेण य दंसणेण संजुत्तो । 
जीवस्स सब्ब-काल अणण्ण-भूदं बियाणीहि ॥१२५०॥ 


वण्ण रस पंच गधा दो फासा अट्ट णिच्छया जीवबे | 
णो संति अमुत्ति तदो बबहारा मुत्ति बघादो ॥९३०॥ 


३२ 


जिन-वाणी 
पुरगल-कम्मादीणं कत्ता ववहारदो दु णिच्छयदो । 
चेदण-कम्माणादा सुद्ध-णया सुद्ध-भावाणं ॥१३१९॥। 


जह पउमराय-रयणं खित्तं खीरे पभासयदि खीर । 
तह देही देहत्थो सदेह-मत्तं पभासयदि ॥९३२५॥ 


तिक्‍्काले चदु पाणा इंढिय बलमा[उ आणपाणो य । 
ववहारा सो जीवो णिन्छय-णयदो दु चेदणा जस्स ॥९३३॥ 


जाणदि पस्सदि सब्ब॑ इच्छदि सोक्खं बिभेदि दुक्खादों । 
कुब्वदि हिदमहिदं वा झुंजदि जीवो फल तेसि ॥११४७॥ 


जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तों दु होदि परिणामों । 
परिणामादो कम्म॑ कम्मादो होदि गद्-सुगदी ॥१३५॥ 


गद्मिविगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जाय॑ते । 
तेहि दु विसयग्गहर्ण तत्तो रागो व दोसो वा ॥१३६॥ 


सो चेब जादि मरणं जादि ण णट्टो ण चेव उप्पण्णो । 
उप्पण्णो य विणट्ठोी देव-मणुस्सत्त-पज्जञाओ ॥॥१३७॥ 


मणुसत्तणेण णट्टो देही देवो हवेदि इढरो वा | 
उसयत्थ जीव-भावो ण णस्सदि ण जायदे अण्णो ॥१३८॥ 


जायदि जीवम्सेव भावो संसार-चक्‍्कवालरूम्मि | 
उदि जिणवरेहि भणिदों अणादि-णिधणों सणिधणों वा ॥१३१९॥ 


जाइ-नर-मरण-रहिय परम कम्मटु-वज्जिय सुद्ध । 
णाणाइ-चउन-सहावं अक्खयस विणासमच्छेय ॥९४०॥ 


शिनन्याणो 


अधम्म-दन्ब-णाणं 


ठाण-जुगण अवम्पो पुग्गन्-जीबाण टठाग-सटयारी । 
छात्रा जह पहियाण गर्टता णव सो धरद ॥१४२९॥ 


आगामस-दच्ब-णार्णं 


अचगास-दाण-जोग्ग जीवादीण वियाण आगास । 
जेण लोगागास अल्छोगागासमिद्रि दुव्िद् ॥4५०॥ 


धम्माधम्पा काला पुग्गल जीवा य सति जावदिए | 
आगासे सो छोगो तत्तों परदों अलोगो त्ति ॥?५१॥ 


आदि-णिहणेण हीणो पगद्धि-सरूवेश एस संजादों । 
जीवाजीव-समिद्धो सब्बण्दालोइओ छोंगो ॥१५०२५॥ 


धम्माधम्मागासा अपुवच्मृटा समाण-परिमाणा | 
पुधगुवलूद्धि-विसेसा करति एगत्तमण्णत्त ॥१५३| 


काल-दव्व-णाण 


दृव्व-परिवष्ट-हूवो जो सो कालो ह॒वेइ ववद्दारो | 
परिणामादी-लक्खो बट्दण-टक्खो य परमट्टों ॥१५छ॥। 


लछोयायास-पदेसे एक्केक्के जे ठिया हु एक्केक्का । 
रयणाणं रासीमिव ते काछाणू असख-इवब्बाणि ॥१५५॥ 


हिन्दी अनुवाद 
कद रू 
अधम द्रव्य '' 


जब पुदुगल व जीव द्रव्य ठहरना चाहते है तब अधर्म द्रव्य उनके 
ठहरनेमे सहकारी कारण होता है। जिस प्रकार कि यात्रा करते हुए 
पथिकोको वृक्षादिकी छाया ठहरनेमे सहायक होती है । किन्तु गमनशीछ 
पुदगल और जीवोको अधर्म॑ द्रव्य बलपुर्वक ठहराता नही है ॥१४०॥ 


आकाश द्व॒व्प 


जो द्रव्य जीवादि पदार्थोको अवकाश प्रदान करनेकी योग्यता रखता 
है उसे आकाश द्रव्य समझना चाहिए। इस आकाश द्रव्यके दो भेद हैं-- 
लोकाकाश और अलोकाकाश ॥१५०॥ 

जितने आकाशमे जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म और काल इन पाँच 
द्रव्योका सदभाव पाया जाता है वह छोकाकाश है तथा उससे परे जहाँ थे 
द्रव्य न है और न जा सकते वह अलोकाकाश कहा जाता है ॥१५१॥ 

यह लोक जो जीव और अजीव द्रव्योसे परिपूर्ण है उसका न आदि 
है और न अन्त | वह प्रकृतिसे ही बिना किसी स्रष्टाके उत्पन्न हुआ है। 
उसे पूर्ण रूपसे तो सर्वज्ञ भगवानने ही अवलोकन किया है ॥१५२॥ 

धर्म, अधर्म ओर आकाश ये तीन द्रव्य एक दुसरेसे पृथक नही किये 
जा सकते। उनका प्रमाण भी समान ही है। इस दृष्टिसि उनमे एकत्व भी 
है तथा उनक्रे पृथक-पृथक्‌ विशेष कार्य पाये जानेसे उनमे भिन्‍नता 
भी है ॥१५१॥ 


काल दृव्य 


काल द्वव्यको दो प्रकारसे समझा जा सकता है। एक तो वह काल 
जो द्रव्यमे परिवर्तन रूपसे दिखाई देता है और इसलिए उसे व्यवहार 
काल कहते है। किन्तु पारमार्थिक दृष्टिसे कालका लक्षण है वर्तना व 
परिणाम आदि। वर्तनाका अर्थ है जीवादि द्रव्योका सत्तामे बना रहना 
तथा परिणामका अर्थ है उनकी पर्यायोका बदलना ॥१५४॥| 

लोकाकाशके एक-एक प्रदेश अर्थात्‌ आकाशके अविभाज्य अद्यपर जो 
एक-एक स्थित है जैसे रत्तोकी राशि उन्हे कालाणु समझना चाहिए। ये 
कालाणु पृथक्‌-पुथक्‌ असख्य हैँ ॥१५५॥ 


जिन-पाणी 


आगारा-फाल-जीरा वस्माधम्मा य मुत्तियसिहांणा | 
मुत्त पुग्गल-दब्ध॑ं जीवा खल चरणों तसु ॥१५६॥ 


अग्णोंगणं पाचचिसता डता आंगासमग्णसगणम्स | 
मेल्ता विय णिच्च सगे सभाव॑ ण बिनद्धति ॥7*७॥ 


सण्णा-णाणं 


आहार-भय-परिग्गह-मेहुण-सण्णाहि मोहिओ सि तुम । 
भमिओ ससार-बण अणगाउ-फाल अणप-चसों ॥१५७क)।॥ 


इह जाहि वाहिया वि य जीवा पावति दारूण दुम्स | 
सेवंता वि य उभओ ताओं चत्तारि सण्णाओं ॥१५७ख)।॥ 


आहार-दंसणेण य तस्सुवजोगेण ओमकोट्ाए । 
साठिदरुदीरणाए हचदि हु आद्यार-सण्णा ह ॥१५७ग)॥ 


अइ-भीम-दंसणेण य तस्सुवजोगेग ओम सत्तीए । 
भय-कम्मुदीरणाए भय-सण्णा जायदे चदुहिं ॥१०७(घ)॥ 


पणिद्‌्-रस-भोयणेण य तस्सुबजोगे कुसील-सेवाए । 
वेदस्सुदीरणाए मेहुण-सण्णा हृवदि एवं ॥१५७(ड)। 


उवयरण-दंसणेण य तस्सुबजोगेण मुच्छिदाए य । 
कक. 
छोहस्सुदीरणाए परिग्गहे जायदे सण्णा ॥१५८८च)॥ 


हिन्दी अनुचाद ३९ 


जीव, धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये पाँच द्रव्य अमूतिक हैं । 
केवल एक पुद्गल द्रव्य मूतिमान्‌ है तथा केवल एक जीव द्रव्य ही चेतना 
गुणसे युक्त है ॥१५६॥ 

ये समस्त द्रव्य एक दूसरेमे प्रविष्ट होने तथा परस्पर अवकाश प्रदान 
करनेकी योग्यता रखते हैँ। इसीलिए तो असख्य-प्रदेशीय छोकाकाशमे 
अनन्त जीव व अनन्त पुद्गल परमाणु रह सकते है । इस प्रकार वे मिलते 
तो अवश्य है तथापि वे कभी भी अपने स्वभावसे विचलित नहीं 
होते ॥१५७॥ 


संज्ञा-ज्ञान 


आहार, भय, परिग्रह और मेथुन ये संसारी जीवकोी चार सज्ञाएँ 
( मौलिक व साधारण चेतनाएँ ) हैं। इनसे मोहित होकर, है जीव, पर- 
वश होता हुआ तू अनादि कालसे ससाररूपी वनमे भ्रमण कर रहा 
है ॥१५७ (क)॥ 

इस लोकमे जिनके द्वारा बाधित होते हुएं जीव दारुण दुखको प्राप्त 
होते हैं तथा मनसे व शरीरसे दोनो प्रकार जिनका सेवन करते है ऐसी वे 
चार सज्ञाएँ है ॥१५७ (ख)॥ 

आहार अर्थात्‌ खाने योग्य पदार्थ देखकर उस ओर अपना चित्त 
देकर, खाली पेट होनेके कारण तथा साता अथवा असाता वेदनीय 
कर्मकी उदीरणा होनेसे आहार नामक प्रथम सज्ञा जागृत होती है 
॥१५७(ग)॥ 

अत्यन्त भयकर वस्तुको देखकर व उसपर चित्त देकर एवं अपनी 
शक्तिकी दुर्बंकताके कारण तथा भय नामक मोहनीय नो-कर्मकी उदीरणा 
होनेसे उक्त चारो हेतुओंके सयोगके कारण जीवके भय सज्ञा उदित होती 
है ॥१५७ (घ))! 

स्वादिष्ट व रसीले भोजनसे चित्तमे सम्भोगकी इच्छा उत्पन्न होनेपर 
कुशील-सेवनकी ओर झुकता गौर साथ ही वेद नामक मोहनीय नो-कर्मकी 
उदीरणा हो उठती है तब इस प्रकार जीवकी मैथुन सज्ञा जागृत होती 
है ॥१५७(ड)॥ 

जीवको जब किसी उपयोग व अपने कामकी वस्तु देसकर और 
उसपर ध्यान देकर जो लोभ नामक मोहनीय कर्मकी उदीरणाके कारण 
उसे पानेका मोह उत्पन्न होनेपर परिग्रह सज्ञा होती है ॥१५७(च)॥ 


हिन्दी-अनुवाद ४१ 
गृति-ज्ञान 


गति तामकर्मके उदयसे होनेवाली जीवकी पर्यायको अथवा चारो 
गतियोमे गमन करनेके कारणको गति कहते है। उसके चार भेद है-- 
नरकगति, तिर्यंचगति, मनुष्यगति और देवगति ॥१५८॥ 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावमे स्वय तथा परस्परमे स्नेह नहीं करते 
अतएव उनको नारत न-आरत या नारकी कहते है ॥१५०॥ 
जो मन, वचन, कायकी कुटिलताको प्राप्त हो अथवा जिनकी 
आहारादि विषयक सन्ञा दूसरे मनुष्योको अच्छी तरह प्रकट हो और 
जो निकृष्ट अज्ञानी हो तथा जिनमे अत्यन्त पापका बाहुलय पाया जाये 
उनको तिय॑च कहते हैं ॥|१६०॥ 
जो नित्य ही हेय, उपादेय, तत्त्व, अतत्त्व व धर्म, अधमंका विचार 
करे और जो मनके द्वारा गुण-दोषादिका विचार तथा स्मरण आदि कर 
सके जो पूर्वोक्त मनके विषयमे उत्कृष्ट हो तथा युगके आदिमे जो मनुओसे 
उत्पन्न हुए हो उनको मनुष्य कहते है ॥१६१॥ 
जो देवगतिमे होनेवाले परिणामोसे सदा सुखी रहते है और अणिमा- 
महिमा आदि दिव्य भाव रूप आठ गुणो ऋडद्धियोके द्वारा सदा देदीप्यमान 
होते हुए विहार करते है तथा जिनका दारीर रूप, लावण्य, यौवन आदि 
गणोसे सदा कान्तिमान्‌ रहे उनको देव कहा गया है ॥१६२॥ 
इन गतियो सम्बन्धी निम्न दृष्टान्त समझने योग्य है। तीन व्यापारी 
कुछ मूलधन लेकर घरसे निकले। उनमे-से एकने लाभ कमाया। दूसरा 
जितनाका तितना मूलधन लेकर लौट आया तथा तोसरा व्यापारी अपना 
मूलधन भी गँवा आया। यह व्यावहारिक उपमा है। इसीके अनुसार 
धर्मके विषयमे समझना चाहिए । मनुष्य गति हमारा मूल धन है। उससे 
सत्कर्मो द्वारा देवगति प्राप्त करना लाभ है तथा अधर्ं करके नरक व 
तिर्य॑च गति प्राप्त करना जीवोके मूलधनकी हानि है। ये मलधन-विनाशक 
दोनो गतियाँ अज्ञानीके होती है जिसके फलस्वरूप उसे विपत्ति-वध आदि 
वलेश भोगने पडते है । किन्तु देव और मनुष्य ये दो गतियाँ इच्छा पूर्वक 
प्राप्त कर जीने योग्य है ॥१६३-१६६॥ 
पाँचवी सिद्ध गति है जिसमे जन्म, जरा, मरण, भय, सयोग और 
वियोग आदि दुखोका अनुभव नहीं होता तथा जिसमे रोगादिक पीडाएँ 
भी नहीं होती ॥१६७॥ 
६ 


४१२ 


शिन-पाणी 


जोग-णाणं 


पुस्गल-विवाह-देहोदयेण सण-वयण-काय-जुत्तस्स | 
जीवस्स जा हु सत्ती कम्मागम-कारणं जोगा ॥१६८॥ 


मण-वयणाण पउत्ती सचासन्चुभय-अगुभयत्यसु । 
तण्णामं होदि तदा तेहि दु जोगा हु तज्लोगा ॥१६५९॥ 


सब्भाव-मणों सन्नो जो जोगो तेण सच-मण-जोगो। 
तव्बिवरीओ मोसों जाणुभय सचमोसों त्ति ॥१७०॥ 


ण य सच-मोस-जुत्तो जो ठु सगो सो असघ-मोस-मणों | 
जो जोगो तेण हवे असच्च-मोसो दु मग-जोगो ॥१७१॥ 


द्सविह-सच्चे वयणे जो जोगो सो ठु सच्च-बचि-जोगो | 
तव्विवरीओ मोसो जाणुभयं सच्च-मोसो त्ति ॥२७श! 


जो णेव सच्चमोसो सो जाण असघच्-मोस-वचि-जोगो । 
असणाणं जा भासा सण्णीणामंतणी आदी ॥१७३॥ 


जणवद-सम्मदि-ठवणा-णामे रूवे पडुच बवहारे | 
संभवाणे य भावे उवसाए द्सविहं सच्चे ॥९७४७॥ 


हिन्दी अनुवाद धरे 


योग-ज्ञान 


पुद्गलविपाकी शरीर नामकमंके उदयसे मन, वचन, कायसे युक्त 
जीवकी जो कर्मोके ग्रहण करनेमे कारणभूत शक्ति है उसीको योग कहते 
हैँ ॥१६८॥ 


सत्य-असत्य, उभय तथा अनुभय इन चार प्रकारके पदार्थमि-से जिस 
पदार्थकों जानने या कहनेके लिए जीवके मन, वचनकी प्रवृत्ति होती है 
उस समयमें मत और वचनका ही नाम होता है। और उसके सम्बन्धमे 
उस प्रवृत्तिका भी वही नाम होता है ॥१६५॥ 


समीचीन भाव मनको, पदार्थको जाननेकी शक्तिरूप ज्ञानको अर्थात्‌ 
समीचीन पदार्थ को विषय करनेवाले मनको सत्य मन कहते हैं। और 
उसके द्वारा जो मनोयोग होता है उसको सत्य मनोयोग कहते हैं । सत्यसे 


जो विपरीत है उसको मिथ्या कहते हूँ तथा सत्य और मिथ्या दोनो ही 
प्रकारके मन को उभय मन कहते हैं ॥९७०॥ 


जो न तो सत्य हो और न मृषा हो उसको असत्यमृपा मन कहते है । 
और उसके द्वारा जो योग होता है उसको असत्यमृपा मनोयोग कहते 
हैं ॥१७९॥ 


दस प्रकारके सत्य अर्थके वाचक वचनको सत्य वचन और उससे 
होनेवालें योगको सत्य वचन योग कहते हैं। तथा इसके जो विपरीत है 


उसको मुपा और जो कुछ सत्य और कुछ मृपाका वाचक है उसको उभय 
वचन योग कहते हैं ॥१७२॥ 


जो न तो सत्यरूप हो ओर न ही मृपारूप हो उसको अनुभय वचन 
योग कहते हैं। असज्ञियोकी समस्त भापा और सज्लियोकी आमन्नत्रणी 
आदिक भाषा अनुभय भाषा कही जातो है ॥१७३॥ 


जनपदसत्य, सम्मतिसत्य, स्थापनासत्य, नामसत्य, रूपसत्य, प्रतीत्य- 
सत्य, व्यवहारसत्य, सम्भावनासत्य, भावसत्य, उपमासत्य इस प्रकार 
सत्यके दस भेद है ॥१७४॥ 


५४ 


बिन-दाणी 


भत्तं देवी चदप्पठ-पटिमा तह ये होंदि जिणडत्तों | 
सेढो दिग्बोा रघदि क्रो त्तिय ज हवबे चयण ॥१००॥ 


सकफो जंबूदीयव पललट्टटि पाव-ब्ज्ञ-बयर्ण च | 
पतलोवचम च॑ कमसों जगवद-मसचादि-डिद्ध ता ॥१७६॥ 


आमतठणि आलावणि जायणि यापुच्छणी य पण्णवणी । 
पतच्चकखाणी ससय-चयणी इन्ठागुलामा य ॥१०७आ। 


णव॒मी अणक्खर-गढदा असच-मोंसा हृवति भामाओं | 
सोदाराणं जम्दा वत्तावत्तस-स जणया ॥१७८॥ 


पुरु-महदुदारुराल एयट्रो सविज्ञाण तम्हि भत्र । 
ओरालिय तमुच्नईइ ओरालिय-काय जोगों सो ॥१०था 


विविह-ग़ुण-इड्ढि-जुत्त विक्किरिय वा हु होदि वेशुव्व । 
तिस्से भव॑ च णेय वेगुव्विय-काय-जोगो सो ॥१८०॥ 


आहरदि अणेण मुणी सुहुमे अत्थे सयस्स संदेहे। 
गत्ता केवलि-पास तम्हा आद्वारगों जोगो ॥१८१५॥ 


कम्मेव य कम्म-सव कम्मइयं जो दु तेण सजोगो | 
कम्मइय-काय-जोगो इगि-विग-तिग-समय-कालेसु ॥१८२॥ 


का] 
] कण 


ओरालिय-वेगुव्विय-आहा र्य-तेज-णाम-कमस्सुदये । 
चउ णोकम्म-सरीरा कम्मेव य होदि कम्मइयं ॥१८शे॥ * 


हिन्दी अजुवाद॑ 8५ 


इन दर भेदोके उदाहरण क्रमश. इस प्रकार हैं--१. किसी जनपदमे 
भक्त--भात पके हुए तन्दुलको कहते है। २ लोगोकी सर्व॑सम्मतिसे रानीको 
देवी कहते है। ३- एक पाषाणकी प्रतिमाको स्थापना निक्षेपके अनुसार 
चन्द्रप्रभ तीर्थंकरकी प्रतिमा कहते है। ५ किसी पुरुषका नाम जिनदत्त रख 
लिया जाता है तथापि उसके अर्थ जिन द्वारा दिये गये की कोई सार्थंकता 
नही होती । ६ वस्तुके किसी रूपरग विशेषके अनुसार उसे इवेत नामसे 
पुकारने छगते हैं। ७ किसी वस्तुको उससे छोटी वस्तुओकी अपेक्षा दीघ॑ कहने 
लगते है। ८. चावल पकाना प्रारम्भ करनेपर ही कहते है कि वह भात राँध 
रहा है। ९, इन्द्र जम्बूद्वीपको उछट सकता है यह सम्भावना मात्र है क्योकि 
वस्तुतः इन्द्र कभी ऐसा काम करता नही है। १० एक विशेष काल- 
मानको पल्योपम कहते है जो उपमा मात्र है ॥१७५-१७६॥ 
आमन्त्रणी, आलापनी, याचनी, अपृच्छनी, प्रज्ञापनी, प्रत्याख्यानी, 
सदययवचनी, इच्छानुलोम्ती, अनक्षरगता ये नो प्रकार॒की अनुभयात्मक 
भाषा है। क्योकि इसके सुननेवालेको व्यक्त और अव्यक्त दोनो ही अशोका 
ज्ञान होता है ॥१७७-१७८॥ 
पुरु, महत्‌, उदार, उराल ये शब्द स्पर्शवाचक है। उदारमे जो हो 
उसको ओदारिक तथा उदारमे होनेवाले काययोगको ओदारिक काययोग 
कहते हैँ ॥१७९॥ 
ताना प्रकारके गुण और ऋद्धियोसे युक्त देव तथा नारकियोके शरीर- 
को वेक्रियिक अथवा विगूर्व और इसके द्वारा होनेवाले योगको वेगूविक 
अथवा वेक्रियिक काययोग कहते है ॥१८०॥ 
छठे गुणस्थानवर्ती मुनि अपनेको सन्देह होनेपर इस शरीरके द्वारा 
केवलीके पासमे जाकर सूक्ष्म पदार्थोका आरहण ग्रहण करता है इसलिए 
इस शरीरके द्वारा होचेवाले योगको आहारक काययोग कहते है ॥१८१॥ 
ज्ञानावरणादिक अष्ट कर्मोके समूहको अथवा कामंणशरीर नामकर्मके 
उदयसे होनेवाली कायको कार्मणकाय और उसके द्वारा होनेवाले 
योगको कार्मणकाय योग कहते है । यह योग एक-दो अथवा तीन समय 
तक होता है ॥१८श॥ 
ओदारिक, वेक्रियिक, आहारक व तैजस नामकर्मंके उदयसे होनेवाले 
चार शरीरोको नोकर्म कहते हैं। और कार्मणशरीर नामकर्मके उदयसे 
होनेवाले ज्ञानावरणादिक आठ कर्मोके समूहको कार्मण शरीर कहते है 
॥१८३र)॥। 


४६ 


जिन-वाणी 


जेसिण संति जोगा सुदासुदा पुण्ण-पाव-संजणग्रा | 
ते होति अजोगि-जिणा अगोवमाण॑त-बल-कलिया ॥१८५७॥ 


पुरिसित्यि-सढ-वेदोदयेण पुरिसित्यि-सदओं भावे। 
णामोव्येण ठव्वे पाण्ण समा कहिं विसमा ॥१८७॥। 


वेदस्सुदीरणाए परिणासस्स थ हवेज संगोहो | 
संमोहेण ण जाणदि जीबो द्वि गुण व दोस वा ॥१८६॥ 


तिण-कारिसिट्र-पागग्गि-सरिस-परिणाम-वेद णुम्मुक्का । 
अवगय-वबेदा जीवा सग-सभवण॑ंत-वर-सोक्‍्खा ॥१८७॥ 


कसाय-णाण्णं 


सुह-दुक्ख-सुवहु-सस्सं कम्मक्खेत्तं कसेदि जीवस्स । 
संसार-दूर-मेर तेण कसाओ त्ति ण॑ बंति ॥१८८॥ 


सिल-पुढवि-भेद-धूली जलराइ-समाणओ इचे कोहो | 
णारय-तिरिय-णरामर-गईसु उप्पायओ कमसो ॥१८९॥ 


सेलट्टि-कट्ठ-वेत्ते णिय-भेएणणुहरंतओ माणो | 
णारय-तिरिय-णरामर-गईसु उप्पायओ कमसो ॥६१९०॥ 
वेगुब-म्‌छोरब्भय-सिंगे गोमुत्तए य खोरप्पे । 

सरिसी माया णारय-तिरिय-णरामर-गईसु खिवइ जिय॑ ॥१९१॥ 
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जिनके पृण्य और पापके कारणभूत शुभाशुभ योग नही है उनको 
अयोगिजिन कहते हैं। वे अनुपम और अनन्त बल करके युक्त होते हैं 
॥१८४॥ 

पुरुष, स्त्री और नपुंसक वेदकर्मके उदयसे क्रमश. भावपुरुष, भावस्त्री 
और भावनपुसक होता है। ओर नामकर्मके उदयसे क्रमशः द्रव्यपुरुष, 
द्रव्यस्त्री तथा द्रव्यनपुसक होता है। ये भाववेद और द्रव्यवेद प्राय समान 
होते है परन्तु कही-कही विषम भी होते हैं। भावार्थ--यह्‌ विषमता उन 
मनुष्योमे देखी जाती है जो पुरुर्षाछगी होकर भी नपुसक होते है अथवा 
सत्रीलियी होकर भी भोगके अयोग्य व वन्ध्या होती हैं ॥१८५॥ 

वेदनोकषायके उदय अथवा उदीरणा होनेसे जीवके परिणामोमे बडा 
भारी मोह उत्पन्न होता है। और इस मोहके होनेसे यह्‌ जीव गुण अथवा 
दोषका विचार नही कर सकता ॥१८६॥ 

तृणकी अग्नि, कारीष अग्नि, इृष्टपाक अग्नि, अवाकी अग्निके 
समान वेदके परिणामोंसे रहित जीवोको अपगत वेद कहते है। ये जीव 
अपनी आत्मासे ही उत्पन्न होनेवाले अनन्त और सर्वोत्कृष्ट सुखको भोगते 
हैं ॥१८७॥ 


कपाय-ज्ञन 


जीवके सुख-दुख आदि अनेक प्रकारके धान्यको उत्पन्न करनेवाले 
तथा जिसकी ससाररूप मर्यादा अत्यन्त दूर है ऐसे कर्मरूपी क्षेत्रका यह 
कर्ण करता है इसलिए इसको कषाय कहते हैं ॥१८८॥ 

क्रोध चार प्रकारका होता है--१. पाषाणकी रेखाके समान, 
२. पृथ्वीकी रेखाके समान, ३. धूलिरेखाके समान और ४ जलरेखाके 
समान । ये चारो प्रकारके क्रोध क्रमसे नरक, तिरयच, मनुष्य तथा देव 
गतिमे उत्पन्न करनेवाले हैँ ॥१८०॥ 

मान भी चार प्रकारका होता है--पाषाणके समान, हड्डीके समान, 
काठके समान तथा बेंतके समान । ये चार प्रकारके मान भी क्रमसे 
नरक, तिय॑च, मनुष्य तथा देवगतिके उत्पादक हैं ॥|१५०॥। 

माया भी चार प्रकारकी होती है--बाँसकी जडके समान, भेढेके 
सीगके समान, गोमूत्रके समान व खुरपाके समान । यह चार प्रकारकी 
५४ भी क्रमसे जीवको नरक, तिय॑च, मनुष्य और देवगतिमे ले जाती 

॥१५१॥ 


८ जशिननपाणी 


फ्रिमिराय-च#-तणु-मल-ह गिह-राएण सरिसओं स्ोदो । 
णारय-तिरिक्ख-माणुस-दे सुप्पायओ कमसों ॥7९%२॥ 


आप्प-परोभय-बरावण-ध्वास जम-णिमित्त कांद्रादी | 
जेसि णत्यि कमाया अमला अकसाउणा जीवा ॥९०३॥ 


दस ण-णाणं 


ज॑ सामण्णं गहणं भवाण णेव कट्ट मायार॑ | 
अविसेसिदृण अट्ठे ढसणमिद्दि भण्णदे समये ॥१९४॥ 


चक्ख़ण जं॑ पयासइ हिस्सइ त॑ चक्खु-दंसणं बंति । 
सेसिंदियप्पयासो णायव्यो सो अचक्खु त्ति ॥१९७॥ 
परमाणु-आइउियाईं अतिम-खंध त्ति मुत्ति-दव्याई । 
त॑ ओहि-दंसणं पुण ज॑ पस्सइ ताई पत्नक्खं ॥ १९६. '* 
वहुविह-बहुप्पयारा उज्मोवा परिभियस्मि खेत्तम्सि । 
लछोगालोग-वितिमिये जो केवल-दंसणुज्जोओ ॥१९०७॥ 
ग॒ परप्पयास दिद्ठी-अप्पप्पयासया चेच्‌ । 
हचदि पर-दृब्ब-गयं दंसणमिदि वण्णिद तम्हा ॥१९८॥ 


४८ 


विम-पराणी 


फ़िमियाय-चफ-तणु-मल-ह रिद-राए्ण सरिसओं छोड़ो । 
गारथय-तिस्किप-माणुस-देसुपायओ कससी ॥%श॥। 


अप्प-परोभवय-व्रावण-्तंधासंजम-णिमित्त काहादी । 
जेसि णत्वि कसाया असलछा अफसाइणों जीबा ॥९०३॥ 


दंसण-णाणं 


जे सामणणं गहण भवाएणं णेव कट्ट मायार॑ | 
अविसेसिदृण अट्टे इंसणमिद्रि भण्णदे समये ॥१९०७॥ 


चक्खण ज॑ पयासइ विस्सइ त॑ चक्खु-दंसणं चंति । 
सेरिंक्यिप्प्रासो णायव्यो सो अचक्खु त्ति ॥१०५॥ 
परमाणु-आदियाई अतिस-खंध त्ति मुत्ति-दव्याई । 

त॑ ओहि-दंसणं पुण ज॑ पस्सइ ताई पत्चक्‍्खं ॥१९६॥ 


वहुविह-बहुप्पयारा जज्जोवा प्ररिमियम्सि, खेत्तम्मि-। 

छोगाछोग-वितिमिये जो केवल-देसणुज्ञोओ ॥१९७। 
+ हु हु 

णा्ण परप्पयास दिट्ठी अप्पप्पयासया चेव | 

ण ह॒वदि पर-दृव्व-गयं दंसगसिदि वण्णिदं त्तम्हा ॥१' 
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लोभ कषाय भी चार प्रकार का है-कमिरागके समान, चक्रमरूू 
रथ आदिकिके पहियोंके भीतरकी ओगनके समान, शरीरके मलके समान 
ओर हलल्‍्दीके रंगके समान। ये भी क्रमसे नरक, तियँच, मनुष्य व 
देवगतिके उत्पादक हैं ॥१०२॥ 

जिनके स्वयको, दूसरेकी तथा दोनोकों ही वाया देने और वन्वनमे 
डालने तथा असंयम करानेमे निमित्तभूृत क्रोधादिक कपाय नही हैं तथा 
जो वाह्य और आम्यन्तर मलसे रहित हूँ ऐसे जीवोंको अकपाय कहते 
हैं ॥१०३॥ 

द्शन 

सामान्य-विजेषात्मक पदार्थोके विशेष अंशका ग्रहण न करके केवल 
सामान्य अंशका जों निविकल्प रूपसे ग्रहण होता है उसको मास्त्रमे 
दर्गन कहते हैँ । विज्येधार्थ--वस्तुत- अन्तमुँख चेतन्यरूप प्रकाशका नाम 
दर्शन और वाह्म पदार्थोका ग्रहण करानेवाले वहिनुख प्रकागका नाम 
ज्ञान है। दर्शन और ज्ञानक्े इस भेदकों पूर्ण ऊहापोह सहित घवलाकारने 
समझाया है। देखिए पद्खण्डागम सतल्ररूपण, सूत्र ४ तथा १३१ की 
टीका ॥१५४॥ 

जो पदार्थ चल्षुरिन्द्रियका विवय है उसका देखना अयवा वह 
जिसके द्वारा देखा जाये अथवा उसके देखनेवालेको चलुदर्गन कहते 
हैँ । और चल्कषुके सिवाय दूसरी चार इन्द्रियोके अथवा मनके द्वारा जो 
अपने-अपने विषयभूत पदार्थेका सामान्य ग्रहण होता है उच्तको अचल्षु- 
दर्शन कहते हैँ ॥१५५॥ 

परमाणजुत्ते लेकर महास्कन्व पर्न्त मूत॑ द्वव्यको जो सामान्य रूपसे 
देखता हैं उसको अवधिदर्णशन कहते हूँ | इस जवविदर्गनके जनन्तर 
प्रत्यक्ष अवधिन्नान होता है ॥१५६॥। 

तीक़, मन्‍न्द, मच्यम आदि अनेक अवस्थाओकी अपेक्षा तथा चन्द्र, 
सूर्य आदि पदार्थोक्री अपेक्षा अनेक प्रकारके प्रकाण जगनत्‌म परिमित 


है कना॥/०पयिषनाकियाओ 


थ् न क्न्ति लक. लोक ० आर चाप म अन्चकारको वरदान कमाया, 
बवेनम रहत हु किन्तु जा छाक आर अलाकके अन्चक्कार॒का दूर कर 











है उसे केवल जल सन खेद 
प्रवामद्य वरता है उस कवब॒रछ-दशन कहते हूं ॥१०७ज॥। 





्याम्डाण्ज++ममपरम्ताक..्लाहकहामाएकतकुमान वाह 


जिनन्याणी 
लेस्मा-णां 


लिपड़ अप्पीफीरठ एदीए णिय-अपुण्ण-पुण्ण च । 
जीवा त्ति हादि लेस्सा लेस्सा-टाण-जागबकखादा ॥१९%॥| 


जोग-प5त्ती लस्सा कसाय-उदयाणुरजिया होंठ | 
तत्ती दोग्ह कल बध-चउ्य॑ समुदिद्र ॥२०वा। 


क्रिण्हा णीछा काऊ तेऊ पञ्मा य सुक्क लेम्सा थ । 
लेम्साण णिदेसा छन्‍्चव हचति णियमेण ॥२० १॥ 


तिव्व॒तमा तिव्वत्तरा तिब्वा असहा सहा तहा सदर | 


७ के अ७७ओ के 


मंदतरा सदतमा छट्ठाण-गया ह पत्तेयं ॥२०श॥ 


असुद्दाण वर-मज्मिम-अवर॑से किण्ह-णील-काड तिए | 
परिणसददिि कमेणप्पा परिहाणादों किलेसस्स ॥२०३॥ 


काऊ णील किण्ह परिणसद्ति किलेस-बड्ढिढो अप्पा | 
एवं किलेस-हाणी-वड्ढीढो होठि असुह-तिय ॥२०४॥ 


तेऊ पड्से सुक्के सुह्ाणमवरादि-अंसगे अप्पा | 
सुद्धिस्स य वड़ढ़ीदो हाणीदो अण्णधा होढि ॥२०५।। 
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लेश्या ज्ञान 


लेव्याके गुणको स्वरूपको जाननेवाले गणधरादि मुनियोने कहा है 
कि जिसके द्वारा जीव अपनेको पुण्य और पापसे लिप्त करे--पुण्य और 
पापके अधीन करे उसको लेश्या कहते है ॥१९०॥ 


वह लेश्या कपायोदयसे अनुरक्त योग प्रवृत्तिसे होती है। इसीलिए 
योग और कथषाय इन दोनोका कार्य चार प्रकारका अर्थात्‌ प्रकृति- 
प्रदेश-स्थित और अनुभागरूप कहा गया है ॥२००॥। 

लेश्याओंके नियमसे ये छह भेद होते हें--कष्णलेश्या, नीललेश्या, 
कापोतलेश्या, तेजोलेश्या, पीतलेश्या, पदमलेश्या और शुक्‍ल्ल- 
लेब्या ॥२०१॥ 


अगुभलेश्या सम्बन्धी तीत्रतम, तीत्रतर व तीत्र ये तीन स्थान और 
गुभलेश्या सम्बन्धी मन्द, मन्दतर व मन्दतम ये तीन स्थान होते है 
क्योकि कृष्णलेश्यांदि छह लेइ्याओके शुभ स्थानोमे जघन्यसे उत्कृष्ट 
पर्यन्त और अशुभ स्थानोमे उत्कृष्रसे जघन्य पर्यन्त प्रत्येकमें पटस्थान- 
पतित हानि-वृद्धि होती है। विशेषार्थ--गुणहानि, असख्यात गुणहानि, 
सख्यात गुणहानि, सख्यात गुणवृद्धि, असख्यात गुणवुद्धि, अनन्त गुणवृद्धि 
ये हानि-वृद्धिके छह स्थान व प्रकार है ॥२०२॥ 


सकक्‍्लेगकी उत्तरोत्तर हानि होनेपर आत्मा क्रमश कृष्ण, नील व 
कापोत इन तीन अशुभ लेश्याओके उत्कृष्ट, मध्यम और जघन्य अदृरूपमे 
परिणमन करता है ॥२०३॥ 


उत्तरोत्तर संक्‍्लेश परिणामोकी वृद्धि हानेसे यह आत्मा कापोतसे 
नील और नीलसे कृष्णलेश्या रूप परिणमन करता है। इसी प्रकार यह 
जीव सकक्‍लेशको हानि और वृद्धिकी अपेक्षासे तीन अजुभ लेग्यारूप 
परिणमन करता है ॥२०४॥ 


उत्तरोत्तर विजशुद्धिकी वृद्धि होनेसे यह आत्मा पीत, पद्म व शवलू इन 
त्तीन शुभ लेण्याओके जधन्य, मध्यम और उत्कृष्ट अंशरूपमे परिणमन 
करता है। तथा विशुद्धिकी हानि होनेसे उत्कृष्टसे जघन्य पर्यन्त शक्ल 
पद्म व पीत लेब्यारूप परिणमन करता है। इस प्रकार शुद्धिकी हानि 
वृद्धि होनेसे शुभ लेब्याओका परिणमन होता है ॥२०५॥ 


जिन-पराणी 
चडो ण मुयह वेर॑ भडण-सीलो य धम्म-दय-रहिओ | 
दुटठो ण य एदि बरस छक्खणमेय तु किण्हस्स ॥२०६॥ 


मंदो बुद्धि-विद्यीणो णिव्विण्णाणी य विसय-छीछो थ | 
माणी भायी य तहा आलूस्सों चेब भेजो य ॥२०७॥ 


णिद्दा-बंचण-बहुलो धण-धण्णे होदि तिव्व-सण्णा य | 
लक्खणमेयं भणियं॑ समासठो णीडढ-लेस्सस्स ॥२०८॥ 


रूसइ णिंदइ अण्णे दूसइ वहुसो य सोय-भय-बहुत्णे । 
असुयइ परिभवइ पर पसंसए अप्पयं बहुसो ॥२००॥ 


ण य्‌ पत्तियइ पर सो अप्पाणं पि व पर पि मण्णतों। 
तूसइ अभित्थुवते ण य जाणइ दहाणि-बड्ढि वा ॥२१०॥ 


मरणं पत्थेइ रणे देइ सुबहुग पि धुव्बमाणो दु | 
ण गणइ कज्जाकज्न छक्खणमेय तु काउस्स ॥२११९॥ 


जाणइ कज्जाकर्ज सेयमसेय च सब्ब-सम-पासी । 
द्य-ढदाण-रढो य मिदू लक्खणमेय तु तेडस्स ॥२१२॥ 


चागी भद्दो चोक्खो उज्जुब-कम्मो य खमदि वहुग पि। 
साहु-गुरु-पूजण-रदो छक्खणमेय॑ तु पउमस्स ॥२१३॥ 


ण य कुणइ पकखवाय ण वि य णिदाणं समो य सब्वेसि। 
णत्थि य रायद्दोसा णेहो वि य सुक्क-लेस्सस्स ॥२१श॥। 


किण्हादि-लेस्स-रहिया संसार-बिणिग्गया अणंत-सुहा । 
सिद्धि-पुर सपत्ता अछेस्सिया ते मुणेणन्चा ॥२१५॥ 


तीव्र क्रेधी, वेरको न छोडनेवाला, युद्धशील, धर्म और दयासे 
रहित दुष्ट जो किसीके भी वशमे न हो ये सब क्ृष्ण-लेश्यावालेके लक्षण 
है ॥२०६॥ 

मन्द, बुद्धिविहीन, विवेकरहित, इन्द्रिय-विषयोका लोलुपी, मानी, 
मायाचारी, आलसी, दूसरे लोग जिसके अभिप्रायको सहसा न जान सके 
तथा जो अतिनिद्वालु और दूसरोको ठगनेमें अति दक्ष और धन-धान्यके 
विषयमे जिसकी अति तीक़ लालसा हो ये सक्षेपमे नीललेश्यावालेके 
लक्षण कहे गये हैं ॥२०७-२०८।॥ 


रषष्ट होना,दूसरेकी निन्दा करना व उनको बहुत-से दूषण लगाना, 
शोकाकुलित तथा भयग्रस्त होना, दूसरोके ऐर्वर्यादिकी ईर्ष्या करना व 
उनका तिरस्कार करना, नाना प्रकारसे अपनी प्रशसा करना, दूसरेपर 
विश्वास न करना, अपने समान दूसरेकी भी हीन स्वभावी मानना, 
स्तुति करनेवाले पर सनन्‍्तुष्ट हो जाना, अपती हानि-वृद्धिको न समझ 
पाना, रणमे मरनेकी प्रार्थना करना, स्तुति करनेवालोको खूब धन दे 
डालना, अपने कार्य-अकार्यको कुछ भी गणना न करना ये सब 
कापोतलेश्यावालेके लक्षण हैं ॥२०९५-२११॥ 


अपने कार्य-अकार्य व श्रेय-अश्रेयकी समझनेवाला हो, सबके विषयमे 
समदर्शी हो, दया ओर दानमे तत्पर हो, कोमल परिणामी हो ये पीत- 
लेब्यावालेके लक्षण हैं ॥२१२॥ 


दान देनेवाला हो, भद्र परिणामी हो, शुद्ध स्वभावी व निर्दोष कार्य- 
शील हो, इष्ट तथा अनिष्ट उपद्रवोको "सहन करनेवाला हो, साधुजनो व 
गुरु आदिके पूजन-सत्कारमे रुचि रखता हो ये सब पद्मलेश्यावालेके 
लक्षण हैं ॥२१३॥ 


पक्षपात न॒ करना, निदान न बाँधता, सब जीवोमे समदर्शी होना, 
इंष्से राग और अनिष्टसे द्ेघ न करना, स्त्री-पुत्र-मिनत्न आदिमे अति 
स्नेहासक्त न होना ये सब शुक्ललेश्यावालेके लक्षण हैं ॥२१४॥ 


जो कृष्ण आदि छहो लेश्याओसे रहित हैं, जन्म-मरणरूप ससार- 
समुद्रको पार कर चुके है तथा जो अतीन्द्रिय अनन्त सुखसे तृप्त हैं 
ओर आत्मोपलूब्धिरूप सिद्धिपुरीको प्राप्त हो गये है उन जीवोको 
लेश्याहीन, अयोगकेवली या सिद्ध भगवाच्‌ कहते है ॥२१५॥ 


७७ 


जिन-पराणी 
कम्म-णाणं 


अदठ्ठ कम्माई वोच्छामि आपुषपुव्धि जहा-कम | 
जेहि बढ़ो अय जीवो संसार परिवट्ठ8 ॥२९६॥ 


पयडी सील सहाबा जीवंगाण अणाइन्संबंचो । 
कणओबले मल वा ताणत्वित्त सय॑ सिद्ध ॥२१७ 


देहोब्येण सहिओ जीवा आहरहि कम्म णोकम्म॑ | 
पडिसमय प्त उ>ग तत्तायस-पिंडओं ब्व जल ॥२१८॥ 


कम्मत्तणेण छक्‍क दव्व भावों त्ति होडि दुचिहं तु | 
पोग्गल-पिंडो दव्य॑ तस्सत्ती भाव-ऊम्मं तु ॥२१०॥ 


त पुण अद्वविह्‌ वा अडदाल-सय असख-छोग वा। 
त्ाण पुण घादि त्ति अधघाब़ि त्ति य होंति सण्णाओ ॥२२०॥। 


णाणस्सावरणिज्ज च दंसणावरण तहा। 
वेयणिज्ज॑ तहा मोह आउ-कम्म चहेच य ॥२२१॥ 


णाम-कस्स च गोय च अतराय तहेव य। 
एवमेयाई कस्माइ अट्डंब उ समासओ ॥२२२॥ 


आवरण-मोद-विग्घ घादी जीच-गुण-घादणत्तादों । 
अउग-णामं गोढ वेयणिय तह अघादि त्ति ॥२२३॥ 


केवछूणाणं दुसणमणतविरिय च खइय-सम्म च | 
खइय-गुणे मदियादी खओवसमिए य घादी दु ॥२२४७॥ 


हिन्दी अनुवाद जज 


कम ज्ञान 


अब मै यथाक्रम आनुपूर्वीसि प्राप्त कर्मोका वर्णन करता हूँ। जिनसे 
वँधकर यह जीव ससारमे परिभ्रमण करता है ॥२१६॥ 

प्रकृति, शील या स्वभाव ये एक ही अथ्थ॑ंके वाचक हैं । ऐसी कर्म 
प्रकृतियोसे जीवके समस्त अगोके साथ अनादिकालीन सम्बन्ध है। 
जिस प्रकार स्वर्ण-पाषाणका मल उसके साथ ही रहता है इसी प्रकार 
जीवोका कर्मोके साथ अतादिकालीन सम्बन्ध स्वयसिद्ध है ॥२१७॥ 

शरीर नामकर्मके उदयके साथ ही जीव अपने समस्त अग्रोमे प्रति 
समय उसी प्रकार कम और नोकमंरूपी पुद्गल वर्गंणाओको ग्रहण 
करता है जिस प्रकार कि तपाया हुआ लोह-पिण्ड जलका ॥२१८॥ 

कर्मत्वकी अपेक्षा समस्त कर्मोको एक द्रव्य कहा जा सकता है। 
किन्तु दृव्यकर्म ओर भावकमंकी अपेक्षासे उसके दो भेद हो जाते है। 
जो जिस पुदगरू पिण्डको ग्रहण करता है वह द्रव्यकर्मं है और उसकी 
फलदायिनी शक्तिका नाम भावकमम है ॥२१९॥ * 

कर्म अपनी फलदायिनी गक्तिके अनुसार आठ प्रकारका है और 
उन आठ कमके १४८ प्रभेद होते है। अथवा उनकी विशेषताओंकी 
अपेक्षा करमंके असख्यात लोकप्रमाण भेद होते है । उक्त भेद-प्रभेदोके पुन 
दो भेद किये गये है। जिनके नाम हैं घातिकम और अघातिकर्म ॥२२०॥ 

कर्मके उक्त आठ भेदोके नाम इस प्रकार हे--१ ज्ञानावरणीय, 
२ दर्शंनावरणीय, ३ वेदनीय, ४ मोहनीय, ५ आयु, ६ नाम, ७ गोत्र 
और ८ अन्तराय ॥२२१-२२१५॥ 

इन आठ कमंमि-से ज्ञानावरणीय, दशनावरणीय, मोहनीय और 
अन्तराय ये चार घातिकर्म कहलाते है क्योकि वे जीवके ज्ञानादि गुणोका 
घात करते है। अन्य चार अर्थात्‌ आयु-ताम, गोत्र और वेदनीय ये 
अघातिकर्म है ॥२२३॥ 

जीवके स्वाभाविक गण १--केवलज्ञान, केवलदर्णन, अनन्त वीर्य व 
क्षायिफ सम्यकत्व जो घातिकर्मके सर्वंथा क्षय होनेपर उदित होनेके 
फारण क्षायिक गुण कहलाते है। मति, श्रुत आदि विद्येप ज्ञान क्षायोप- 
शमिक है क्योंकि वे ज्ञानावरणीय और दर्शनावरणीयके क्षयोपणमसे 
उत्पन्न होते हैं। इनके घात फऋरनेकी शप्िनके कारण ही उबत्त वर्मोको 
घातिए्म फहा है ॥२२०८॥ 


जिन-वाणी 


कम्म-कय-मोह-चडिय-संसारम्हि य अणाडिन्जुत्तम्हि | 
जीवस्स अवद्दाण करेदि आऊ हलि व्य णर ॥ररुणा। 


गदि-आदि जीव-भेदं देहादी-पोग्गलाण भद च । 
गठियंतर-परिणमण करेदि णाम॑ अणेय-बिह ॥२०६॥। 


संताण-फमेणागय-जीवायरणस्स गोदसिदि सण्णा। 
उच्च णीच॑ चरणं उच्च णीच हवे गोद ॥२२७॥ 


अक्खाणं अणुभवर्णं वेयणिय सुह-सरूवर्य साद॑ । 
दुक्ख-सरूवमसाद त॑ वेदयदीदि वेदणिय ॥२२८॥ 


पड-पडिहार5सि-सज्जा-हलि-चित्त-कुलाल-भंडयारीणं । 
जह एदेसि भावा तह वि य कम्मा मुणेयव्वा ॥२२९॥ 


सामण्ण-पश्चया खलु चउरो भण्ण-ति बंध-कत्तारो । 
मिच्छत्तं अविरमर्ण कसाय जोगा य बोड्धव्वा ॥२३०॥ 


पयडि-छ्विदि-अणुभाग-प्पदेस-भेदा दु चदुविधो बंधो | 
जोगा पयडि-पदेसा ठिदि-अणुभागा कसायदो होंति ॥२३१॥ 


हिन्दी अनुवाद ७७ 


यह ॒जन्म-मरणरूप ससार जीवके कमेसिे उत्पन्न व मोहसे व्धित 
होता है और इस प्रकार उसकी परम्परा अनादिकालसे चल रही है। 
एक गतिमे जीवकी निर्दिष्ट काछ तक स्थिति आयुकर्मके द्वारा बँधती 
है जिस प्रकार कि काषप्ठके खोडेमे फँसा हुआ मनुष्य अपने दण्डकी 
कालावधि तक एक ही स्थानपर रुका रहता है ॥२२५॥ 

गति आदिके अनुसार जीवोके भेद तथा देह आदिक पुद्गलोके भेद 
एवं अन्य गतिमे परिणमन अनेक प्रकारसे नामकर्म करता है ॥२२६॥ 


सन्तान परम्परासे आये हुए जीवोंके आचरणका नाम गोत्र है। 
उच्च गोत्र उच्च आचरण उत्पन्न करता है और नीच गोत्र नीच आच- 
रणका जनक है ॥२२७॥ 


इन्द्रियो द्वारा जो अनुभव किया जाता है उसका नाम वेदनीय है, 
साता वेदनीय सुखरूप है और असाता वेदनीय दूख-रूप। इस प्रकार 
वेदन करानेके कारण ही इस कर्मका सार्थक नाम वेदनीय है ॥२२८॥ 


पर्दा पड़ा होनेसे उसके दूसरी ओरकी वस्तुपर दृष्टि नही जाती । 
द्वारपाल खडा हो तो वह भीतर जानेसे रोकता है। मधुलिप्त खडग मधु 
चाटनेसे सुख किन्तु धारसे काट देनेके कारण दुख उत्पन्न करता है। मय 
उसके पान करनेवालेकी चेतनाकों विक्ृत कर देता है। खोडेमे फंसा 
हुआ मनुष्य नियत कार तक एक ही स्थानमे पड़ा रहता है। चित्रकार 
अच्छे-बुरे चित्र बनाता है। कुम्हार नाना प्रकारके पात्रोका निर्माण 
करता है। तथा भण्डारी दान दिये जानेमे बाधा उत्पन्न करता है। 
जिस प्रकार ये भाव हैं उसी प्रकार क्रम ज्ञानावरणादि आठ कर्मोकी 
प्रकृतियोको समझना चाहिए ॥२२५॥ 

सामान्य रूपसे निम्न चार कर्मबन्धके कर्ता कहे गये हँ--मिथ्यात्व, 
अविरति, कषाय और योग ॥२३०॥ 

कमंबन्धके भी चार भेद है--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश । 
इनमेसे दो अर्थात्‌ प्रक्रृति और प्रदेश योग मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिसे 
होते हैं तथा स्थिति और अनुभाग क्रोधादि कषायोके द्वारा होते है। 
विशेषार्थ--जिन पुद्गल परमाणुओका बन्ध किया जाता है उनका नाम 
प्रदेश है । उनमे ज्ञानावरणादिरूप जो स्वभाव उत्पन्न होता है उसे प्रकृति 
कहते हे। जितने काल तक उस कर्मकी मर्यादा है उसे स्थिति तथा 
उसकी तीज और मन्द फलदायिनी शक्तिको अनुभाग कहते है ॥२३१॥ 

८ 


पिन-पाणी 
अट्-विह पि थ कम्ग॑ सब्ब पुर्गछस्ं जिणा बति 
टः। 


जस्म फर्लं त॑ वचठ ठवख ति विपयसाणम्म ॥२३२॥ 


सब्ब-्जीवाण कम्म तु संगहे छल्िसायय । 
सब्पेसु थि पण्सेसु सव्ब सब्बेण बद्धगं ॥२३३॥ 


कोहाबिसु बद्गतम्स तम्म कम्मस्स संचओं होदि | 
जीवस्सेवं वंधो भणिदो खलु सब्ब-दरसीहिं ॥२३४॥ 


जीव-परिणाम-हेटुं कग्मत्त पोग्गल्य परिणमत्ति | 
पोग्गल-कम्म-णिमित्त तहेव जीवों थि परिणमदि ॥२३०।॥ 


ण वि कुव्वदि कम्म-गुणे जीचो कन्म॑ तहेव जीव-गणे | 
अण्णोण्ण-णिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हँ पि ॥२३६॥ 


अण्णाणसया भावा अण्णगाणो चेच जायदे भावो | 
तम्हा सञ्वे भावा अण्णगाणमया अणाणिस्स ॥॥२३७॥ 


अण्णाणस्स स॒ उदओ जा जीवाणं अतन्‍्च-उबल्डी । 
मिच्छत्तस्स दु उदओ जा जीवाणं असइृहाणत्तं ॥२३८॥ 


उदओ असजमस्स दु ज जीवाणं हवेइ अविरमणं | 
जो ढु कछुसोचओगो जीवाणं सो कसाउदओ ॥२१०॥ 


त॑ जाण जोग-उदय॑ं जो जीवाएं तु चेट्र-उच्छाओ | 
सोहणमसोहर्ण वा कायव्दो विरद्ि-भावों वा ॥२४०॥ 


एदेसु हेढु-भूदेसु कम्मइय-वग्गणागयं जं॑ तु । 
परिणमदे अद्द-विहं णाणावरणादि-भावेहिं॥२४९॥ 


जिन-पाणी 


अटु-बिहं पि य कम्म॑ सब्बं पुरगछसय जिणा बंति | 
जस्स फल त॑ वुघइ दुबख॑ ति विपध्ममाणस्ण ॥२४०॥ 


सब्ब-जीवाण करम तु सगह छलिसागय । 
सब्वेसु वि पण्सेसु सवब्बं॑ सब्वेण बद्धरा ||२३३॥| 


फोहावि्सि वद्ठतस्स तस्स कम्मस्स सचओ होढि | 
जीवस्सेव॑ बंवो भणिदों खलु मव्ब-द्रसीहिं ॥२३०॥ 


जीव-परिणाम-हेदु कस्मत्त पोग्यछा परिणमंति। 
पोग्गल-कम्म-णिमित्त तहेव जीवों वि परिणमदि ॥२३०॥ 


ण वि कुव्च॒दि कम्म-गुणे जीबो कम्स तहेव जीव-गुणे | 
अण्णोण्ण-णिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्ह पि ॥२३६॥ 


अण्णाणसया भावा अण्णाणो चेब जायदे भावो | 
तम्हा सबव्बे भावा अण्णगाणमया अणाणिस्स ॥२३७॥| 


अण्णाणस्स स उदओ जा जीवाणं अतच्च-उबलद्ी | 
मिच्छत्तस्स दु उठओ जा जीवाण्ं असदृहाणत्त ॥२१८॥ 


उदओ असजमस्स दु ज॑ जीवाणं हवेइ अविरसण । 
जो दु कछुसोवओगो जीवाण सो कसाउदओ ॥२३०॥ 


त॑ जाण जोग-उदय॑ जो जीवाणं तु चेट्ट-उच्छाओं | 
सोहणमसोहर्णं वा कायव्योी विरदि-भावों वा |॥२४०॥ 


एदेसु हेढु-भूदेसु कम्मइय-चग्गणागयं जं तु । 
परिणमदे अट्ठ-बिहँ णाणावरणादि-भावेहिं ॥२४९॥ 
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जितना भी यह आठ प्रकारका कर्म बतलाया गया उसे जिन भगवानु- 
ने पुद्गल निर्मित कहा है और उसका फल ससारमे पड़े हुए जीवका 
दुख कहा जाता है ॥२३२॥ 
समस्त जीवोका यह कर्मरूपी पुद्गल प्रचय छहो दिशाओसे सगृहीत 
होता है। उसका प्रवेश जीवके समस्त प्रदेशोमे होता है और वह समस्त 
जीवको समस्त रुूपसे बाँध लेता है ॥२३३॥ 
जब जीव क्रोधादि कषायोके वशीभूत होता है तभी इस कर्मका 
सचय होता है। सर्वज्ञ भगवानने इस प्रकारसे जीवके कर्मंबन्धका स्वरूप 
बतलाया है ॥२३५॥ 
इस प्रकार पुद्गरू द्रव्य ही जोबोके नाना परिणामोके हेतुभूत 
कर्मके रूपमे परिवर्तित होता है तथा पुद्गछ कर्मोके निमित्तसे ही जीव 
भी नाना परिणाम खूय प्रवृुत्त होता है। इस प्रकार जीव और पुद्गल 
द्रव्यमे परस्पर निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है ॥२३५॥ 
जीव स्वय कर्मोके गुण उत्पन्न नही करता और उसी प्रकार कर्म 
भी जीवके गुणोका जनक नही है। तथापि दोनोके परस्पर निमित्तसे 
दोनोका परिणमन होता है ऐसा जानना चाहिए ॥२३६॥ 


समस्त भौतिक भाव अज्ञानमय हैं । अज्ञान ही तो भावरूप हो जाता 
हे इसीलिए अज्ञानीके समस्त भाव अज्ञानरूप हैं ॥२३७॥ 


जबतक जीवोमे तत्त्वज्ञानकी प्राप्ति नही होती तबतक उनमे अज्ञान- 
का उदय होता है। तथा जबतक जीवोमे तत्त्वोके प्रति श्रद्धानका 
अभाव है तवतक उनमे मिथ्यात्वका उदय होता है ॥२३८॥ 


जीवोके अप्यमका उदय ही उनकी अविरति व ब्रत-हीनता है तथा 
कृषायोका उदय ही जीवोका कल॒ुषोपयोग अर्थात्‌ मलिन बातोमे मन 
लगाना है ॥२३५॥ 


जीवोका जो मन, वचन, कायकी नाना चेष्टाओमे उत्साह होता है 
उसीको उनके योगका उदय समझना चाहिए। यह योगोदय अर्थात्‌ मन, 
वचन व कायकी क्रियाएँ कभी शुभ होती हैं और कभी अगुभ । इन दोनो 
प्रकारकी चेश्रओसे विरतिका भाव रखना उचित है ॥२४०॥ 
उपयुंक्त हेतुओके सद्भावसे जीवमें प्रविष्ट हुई कामंण वर्गणाएँ 
मम भावरूप आठ प्रकारके कर्मंमे परिवर्तित हो जाती 
॥२४१॥ 
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अगुभ कमको ही कुशील तथा शुभ कर्मको सुगील समझिए। वह 
सुगीलर केसे हो सकता है जो जीव जन्म-मरणादि दुखोंसे युक्त ससारमे 
प्रवेण व भ्रमण कराता है ॥२४२॥ 
किन्तु आत्मा स्वव जिस शुभ या अशुभ भावको धारण करता है 
वह केवल उसीका कर्ता माना जा सकता है। वही उसका कम होता है 
और उसीका वह वेदन अर्थात्‌ कर्म-फल-भोक्ता बनता है ॥२४३॥ 
जव॒ कोई साधु ईर्यासमितिके नियमोका पालन करता हुआ 
सावधानी पूर्वक गमन कर रहा हो तव उसके पेर उठाते समय यदि 
उसके नीचे कोई छोटा जीव जा जाये व उसकी चपेटमे आकर मर जाये 
तो उस साधु पुरुषको उस जीवकी मृत्युके निमित्तसे लेशमात्र भी कर्म- 
वन्ब नहीं होगा क्योंकि वह साधु पुरुष अप्रमत्त है अर्थात्‌ किसी प्रमाद 
या भूलका दोपी नहीं है क्योकि हिसा तो तब होती है जब प्रमादके 
वशीभूत होकर जीव-हिसा की जाये । चारित्रशास्त्रका ऐसा ही नियम 
हैं ॥२४४-२८५॥ 
भाव सहित किया हुआ कर्म चाहे वह गुभ हो और चाहे अद्युभ वह 
जीवको कर्मके वन्धनमे डालता ही है। जेसे वेड़ीकी सॉकल चाहे सोने 
की हो और चाहे लोहे को वह दोपी पुरुषकों बाँधकर रखती ही 
है ॥२४६॥ 


जब जीव अपने पूर्वक्ृृत क्मोका फल भोगता हुआ सुख या दुखका 
अनुभव करता है तव वह उसी अनुभूतिके साथ पुन पूर्वोक्त आठ प्रकारके 
दूखदायी कर्मोका वीज वो लेता है और इस प्रकार जीवके कर्म और 
कर्मफलकी परम्परा चलती रहती है ॥२४७॥| 


इस ससारमे भिन्न-भिन्न प्रकारके गोत्रकर्मके कारण विविध 
जातियोम तथा विभिन्‍न स्थानोमे प्रजाएँ जीवराशि पेदा होती है और 
उनसे यह विव्व व्याप्त हो रहा है ॥२४८॥ 

अपने अवम कर्मोेसि कभी यह जीव देवलोकोमे जाता है, कभी 
नरकोमे ओर कभी असुरोका शरीर धारण करता है ॥२४०॥ 

कभी क्षत्रिय होता है तो कभी चाण्डाल्दि नीच जातियोमे जा 
गिरता है। वहाँसे निकलकर वह कीट, पतग अथवा उनसे भी क्षुद्र 
कुन्यु व पिपीलिका आदि जन्तुओंके शरीर धारण कर लेता है ॥२५०ा 
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इस प्रकार अपने कर्मोकी मलिनताके कारण प्राणी उक्त नाना 
प्रकारकी जीव योनियोमे भ्रमण करते हुए जन्म-मरणकी श्खलारूप 
ससारसे निवृत्ति नहीं पाते। जिस प्रकार कि क्षत्रिय भी अपनी समस्त 
कामनाओकी पूर्तिसे सन्तुष्ट नही हो पाते अर्थात्‌ उनको कुछ न कुछ 
अतृप्तियाँ बनी ही रहती है ॥२५१॥ 

कर्मोके फनन्‍्दोमे फंसे हुए और तज्जन्य क्लेशसे दुखी जीव अमानुपी 
नरक यथा तिगच गतिमे चले जाते है ॥२५२।॥ 

कर्मोका अधिक नाश होनेपर शुद्धिप्राप्त जीवात्मा अनुक्रमसे कभी 
भनुप्य योनिको प्राप्त होते है ॥२५३॥ 

मनुष्य-शरीर पाकर भी उस सत्य धर्मका श्रवण दुलंभ है जिस 


धर्मझणा श्रवण करनेसे जीव तपदचर्या, क्षमा और अहिसाको पा 
सके ॥२५४॥ 


कदाचित्‌ वेसा सत्य-श्रवण मिल भी जाये फिर भी उसपर श्रद्धा 
होना, सत्य धर्मंपर पूर्ण अडग प्रतीति होना तो बहुत ही दुलंभ है क्योकि 
न्यायमार्ग मुक्तिमार्यको सुननेपर भी बहुत-से जीव पतित होते हुए देखे 
जाते है ॥२५५॥ 

मनुप्यत्व सत्य श्रवण और श्रद्धा प्राप्त होनेपर भी सयमकी शक्ति 
प्राप्त होना अति कठिन है। वहुत-से जीव सत्यको रुचिपूर्वक सुनते तो 
हैं किन्‍्नु उसको आचरणमे नही छा सकते ॥२५६॥ 


मनुष्यत्वको प्राप्त कर जो जीव धर्म सुतकर श्रद्धालु बनता हे वह 
पूरकर्मको रोककर शक्ति प्राप्त करता है और सयम धारण कर तपस्वी 
बनकर कर्मजालूका नाग कर डालता है ॥२५७॥ 

गुद्धि तो सरल आत्माकी होती है और शुद्ध मनुप्यके अन्त करणमे 
ही धर्म स्थिरतासे ठहर सकता है। ऐसा जीव घीसे सिचित अग्निकी 
तरह गुद्ग होकर क्रमश श्रेप्ठ मुक्तिको प्राप्त करता है ॥२५८॥ 

बालक, अज्ञानी व मूर्खका वबालत्व अज्ञान तो देखो जो धर्मको 
छोडकर अधर्मको अगीकार कर अर्थात्‌ अधर्मी बनकर नरकमे उत्पन्न 
होता है ॥२५५॥ 

सत्य धर्मपर चलतनेवाले धीर पुरुषका धीरपन देखो जो धर्मिप्ठ हो 
अधमसे दूर रहकर देवत्व प्राप्त करता देवगतिमे उत्पन्न होता है॥२६०न। 
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श्रद्धा सत्यपर दृढ़ विश्वासरूपी नगर, सवर, तपरूपी अर्गला, क्षमा- 
रूपी कुशल गढ, तीन गुप्ति, मन, वचन और कायके सुनियमसे सुरक्षित 
व दु प्रधर्ष पुरुषार्थ रूपी धनुष, ईर्या विवेकपृर्व॑ंक गमनागमनरूपी प्रत्यंचा- 
धनुपकी डोरी और घेर्यरूपी तृणीर बनाकर सत्यके साथ परिमन्थन- 
सत्यचिन्तन करना चाहिए ॥२६१-२६२॥ 
तपदचर्यारूपी वज्र बाणोसे सज्जित मुनि क्मरूपी कवचको चीरकर 
संग्राममे विजयी होता है और ससारसे मुक्त होता है ॥२६३॥ 
जिस प्रकार बीजके दग्घ हो जानेपर पुन. उससे अकुरकी उत्पत्ति 
नही होती उसी प्रकार कर्मरूपी बीज और उससे उत्पन्न होनेवाले 
जन्म-जन्मान्तररूपी अकुरका विनाश करना चाहिए ॥२६४॥ 
जन्मका अभाव हो जानेपर बुढापा नही सताता, न मरण होता और 
न कोई भय ससारमे भ्रमणकी सम्भावना रहती। इन सब दुखात्मक 
परिस्थितियोका अभाव हो जानेपर जीवोको परम सुखका अनुभव क्यो 
नही होगा ॥२६५॥ 
कही पर जीवात्मा बलिष्ठ होता है तो कहीपर कम बलवान होता 
है। इस कारण अनन्त जीव सिद्ध भी हो चुके है और अनन्त जीव भव- 
सागरमे पडे हुए हैं ॥२६६॥ 
जिनेन्द्र भगवान॒के वचनोसे उत्पन्न हुई जीवोकी शक्ति द्वारा उन 
अनन्त जीवोने अत्यन्त दारुण कर्मोका क्षय करके सिद्धि प्राप्त कर ली 
है ॥२६७॥ 
किन्तु उन सिद्धिप्राप्त जीवोसे अनन्त गुणे जीव अपने कमंबन्धसे 
पराजित होते हुए जीवन-यापन कर रहे हूँ। वे अपने शारीरिक ओर 
मानसिक दुखोको पार नहीं कर पाये ॥२६८॥ 
तात्पय यह है कि जीव सासारिक बातोमे अनुरक्त होकर कर्मंवन्ध 
करता है ओर उनसे विरक्त होकर कर्मंबन्धसे मुक्त होता है यही जिनेन्द्र 
भगवान्‌का उपदेश है । इसलिए हे जीव, कर्मोमे अनुरक्त न हो ॥२६९॥ 


शुणसरथान 


दर्मन मोहनीयादि कर्मोका उदय, उपगणम, क्षय, क्षयोपणम आदि 
अवस्थाओंसे उत्पन्न जिन परिणामोंसे युक्त जो जीव देखे जाते हैं उन 
जीवोफ़ों सर्वजदेवने उसी गुणस्थानवाला और परिणामोको गुणस्थान 
कहा है ॥२७०॥ 

९्‌ 
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मिथ्यात्व, सासादन, मिश्र, अविरत-सम्यग्दृष्टि, देशविरत, अप्रमत्त- 
विरत, अपूर्वकरण, अनिवृत्तिकरण, सुक्ष्मसाम्पराय, उपशान्तमोह, क्षीण- 
मोह, सयोगकेवलिजिन और अयोगकेवली ये क्रमश चोदह जीवसमास 
गुणस्थान है। और सिद्ध इन जीव समासोसे पृथक्‌ है ॥२७१-२७२॥ 
मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे तत्त्वार्थके विपरीत श्रद्धानको मिथ्यात्व 
कहते हैं। इसके पॉच भेद हँ--एकान्त, विपरीत, विनय, सशय और 
अज्ञान । विद्येपार्थ--अनेक धर्मात्मक पदार्थकों किसी एक धर्मात्मक 
मानना एकान्त मिथ्यात्व है, जेसे वस्तु सर्वथा क्षणिक ही है अथवा नित्य 
ही है आदि। वस्तुके वास्तविक स्वरूपको उलूटा समझ बेठना विपरीत 
भिथ्यात्व है जैसे रज्जुको सपप, पशु--हिसाको धर्म आदि । बाह्य औपचारिक 
आचारको ही सच्चा धर्म समझ लेना वेनयिक मिथ्यात्व है जेसे सब 
देवोको जास्त्रोको प्रणाम कर लेना, स्नान, वस्त्र, भोजन आदविकी शुद्धि 
मात्रको पूर्ण धर्म मान लेना आदि। यह ठीक है या वह ऐसी सशयात्मक 
वृत्तिको बनाये रखना सदय मिथ्यात्व है । एव तत्त्वोके वास्तविक स्वरूप- 
को समझनेका प्रयत्न ही नही करना अज्ञान मिथ्यात्व है। ये पाँचो 
वृत्तियाँ घामिक श्रद्धान व ज्ञानकी विरोधी है ॥२७३॥ 
मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे उत्पन्न होनेवाले मिथ्या परिणामोका 
अनुभव करनेवाला जीव विपरीत श्रद्धानवाला हो जाता है। उसको 
जिस प्रकार पित्तज्वरसे युक्त जीवको मीठा रस भी अच्छा नही लगता 
उसी प्रकार यथार्थ धर्म अच्छा प्रतीत नही होता ॥२७४॥ 
मिथ्यादृष्टि जीव समीचीन गुरुओके पूर्वापर विरोधादि दोपोसे रहित 
ओर हितके करनेवाले भी वचन यथार्थ श्रद्धघान नही करता। किन्तु 
आाचार्याभासोके द्वारा उपदिष्ट या अनुपदिष्ट असद्भावका अर्थात्‌ पदार्थके 
विपरीत स्वरूपका इच्छानुसार श्रद्धान करता है ॥२७५॥ 
सम्यवत्व रूपी रत्न प्वंतके शिखरसे गिरकर जो जीव मिथ्यात्वरूप 
भूमिके सम्मुख हो चुका है अतएव जिसने सम्यक्त्वका नाण तो कर 
डाला है किन्तु मिथ्यात्वको प्राप्त नहीं किया है उसको सासन या 
सामादन गुणस्थानवर्ती कहते है। जिसका प्रतिपक्षी आत्माके गणकों 
सर्वधा घातनेका कार्य दूसरी सर्वधाति प्रकृतियोसे विलक्षण जातिका 
है उस जात्यन्तर सर्वधाति सम्यग्मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे केवल 
सम्यकत्वस्प या मिथ्यात्वह्प परिणाम न होकर जो मिश्ररूप परिणाम 
होता हू उसको तीसरा मिश्र गुणस्थान कहते हैं ॥२७६-२७७॥ 
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जिस प्रकार दही और गुडको परस्पर इस तरहसे मिलाने पर कि 
फिर उन दोनोको पृथक्‌ नहीं कर सके उस द्रव्यके प्रत्येक परमाणुका 
रस मिश्ररूप अर्थात्‌ खट्टा और मीठा मिला हुआ होता है उसी प्रकार 
मिश्र परिणामोमे भी एक ही कालमे सम्यवत्व और मिथ्यात्वरूप परिणाम 
रहते हैं ऐसा समझना चाहिए | तृतीय गुणस्थानवर्ती जीव सकल सबम 
या देशसंयमको ग्रहण नहीं करता और न इस गुणस्थानमे आयुकर्मका 
वन्ध ही होता है। तथा इस गुणस्थानवाला जीव यदि मरण करता है 
तो नियमसे सम्यक्त्व या मिथ्यात्वरप परिणामोको प्राप्त करके ही 
मरण करता है किन्तु इस गु णस्थानमें मरण नही होता ॥२७८-२७%।॥ 
सम्यगृदर्गन गुणका आशिक रूपसे हनन करनेवाली सम्यक्त्व प्रकृति- 
का उदय होनेपर जो आत्माके परिणाम होते है उनको वेदक या 
क्षायोपणमिक सम्यगृदर्शन कहंते है। वें परिणाम चल मलिन या आगाढ 
होते हुए भी नित्य ही अर्थात्‌ जघन्य अन्तमुंह॒तसे लेकर उत्कृष्ट छियासठ 
सागर पर्यन्त कर्मोकी निर्जराके कारण है । विद्येपार्थ--आत्माके सृष्टि 
सदज्ञानादि गुणोका अवरोध करनेवाले कर्म दो प्रकारके होते ह--एक 
वे जो इन गुणोके विकासको पूर्ण रूपसे रोक देंते हैं अतः जिन्हें सर्वधाती 
कहते है । और दूसरे वे जो आत्मगुणोके बिकासको पूर्णत नहीं किन्तु 
आशिक रूपसे रोकते है और इसलिए उन्हें देशघाती कहते हैं। मोहनीय 
कर्मके दर्गन मोहनीय और चारित्र मोहनीय ये दो मुख्य भेद हैं। दर्शन 
मोहनीयके पुन. तीन भेद हैं--मिथ्यात्व, सम्यगूमिथ्यात्व और सम्यवत्व 
तथा चारित्र मोहनीयके क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कपायटप 
प्रमुख भेद है तथा ये चारो ही तीद्र मन्दके तर-तम भावमे अनन्तानुवन्धी , 
अप्रत्यास्यान, प्रत्याख्यान और सज्वलन इन चार कोटियोमे विभाजित है । 
इन कर्मोकी उदय, उपणम, क्षय आदि अनेक अवस्थाएँ होती है । जब 
क्राधादि चारो कपायोंके अनन्तानुबन्बी अशोका व मिथ्यात्वके प्रथम दोनो 
भेदोके उदयमे आये निपेकोका क्षय हो जाये तथा आगे उदित होनेवालोका 
उपणम हो जाय किन्तु दर्शन मोहनीय कर्मकी तीसरी प्रकृति सम्यकत्वका 
उदय बना रहे तब आत्माकी जिस सम्पग्दश्टिप अवस्थाका विकास 
होता है उस वेदक सम्यवत्व अथवा क्षायोपशमिक सम्बवत्व ऊहते है जो 
स्थिर और विशुद्ध नही किन्तु चठायमान और मल्िन होता हुआ भी 
अन्तमुहतंसे लेकर छव्रासठ सागर काड तक टिक सकता और निरन्तर 
कर्मोकी निर्जरामे सहायक हो सकता है ॥२८०॥ 
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तीन दर्शन मोहनीय अर्थात्‌ मिथ्यात्व, मिश्र और सम्यकत्व तथा चार 
अनन्तानुवन्धी कषाय इन सात प्रकृतियोके उपशमसे औपश्मिक और 
स्व॑था क्षयसे क्षायिक सम्यग्‌दर्शंन होता है। इस चतुर्थ गुणस्थानवर्ती 
सम्यगृदर्शनके साथ सयमका सर्वथा अभाव होता है क्योकि यहाँ दूसरी 
अप्रत्यास्यानावरण कषायका उदय है । अतएवं इस गुणस्थानवर्ती जीवको 
असयत सम्यगदृष्टि कहते हैं ॥२८१॥ 


सम्यगृदृष्टि जीव आचार्येके द्वारा उपदिष्ट प्रवचनका श्रद्धान करता 
है किन्तु अज्ञानतावश गुरुके उपदेशसे विपरीत अर्थंका भी श्रद्धान कर 
लेता है ॥२८२॥ 


जो इन्द्रियोंके विषयसे तथा तरस, स्थावर जीवोकी हिसासे विरक्‍्त 
नहीं है किन्तु जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित प्रवचनका श्रद्धान करता है वह 
अविरत सम्यगदृष्टि है ॥२८३॥ 


जो जीव जिनेन्द्रदेवमे श्रद्धाको रखता हुआ भी तच्रसकी हिसासे विरत 


किन्तु स्थावरकी हिसासे अविरत होता है उस जीवको विरताविरत कहते 
हैं ॥२८४॥ 


सकल सयमको रोकनेवाले प्रत्याख्यानावरण कपायका उपशम होनेसे 
पूर्ण सपम तो हो चुका है किन्तु उस सयमके साथ सज्वलन और 
नोकपायके उदयसे सयमके मलको उत्पन्न करनेवाला प्रमाद भी होता 
है। अतएव इस छठे गृणस्थानको प्रमत्तविरत कहते हैँ । विशेपार्थ-- 
अनन्तानुवन्धी कपाय सम्यक्त्व और चारित्रका पूर्ण रूपसे निरोधकारी 
है। अप्रत्यास्यथान सम्यवत्वके विकासको नही रोकता तथा चारित्रको 
भी आधिक रुपसे विकसित होने देता है। प्रत्यास्यानावरण पूर्ण सयमके 
विकासमे बाधक होता हुआ साधकको प्रमादी बनाये रसता है। इसीलिए 
उस छठे गुणस्थानको प्रमत्तविरत कहते है ॥२८५-२८६॥ 
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जिस सयमी के उपयुक्त पन्द्रह प्रमाद नष्ट हो चुके है। और जो समग्र 
ही ब्रतो, गुणो तथा शीलसे युक्त है और शरीर एव आत्माके भेदज्ञानमे 
तथा मोक्षके कारणभूत ध्यानमे निरन्तर लीन रहता है ऐसा अप्रमत्त जब 
तक उपशमक या क्षपक श्रेणीका आरोहण नहीं करता तव तक उसको 
स्वस्थान अप्रमत्त अथवा निरतिशय भअभप्रमत्त कहते है। विशेपार्थ -ब्रत 
पाँच है--अहिसा, अचौये, अमुपा, अमैथुन और अपरियग्रह | इनका मुनि 
महाव्रतके रूपमे पालन करता है। सयमीके गुण अट्ठाईस कहे गये हैं जो 
इस प्रकार हैं--उपयुक्त पाँच महात्रत ईर्या, भाषा, एपणा, आदान निश्षिप 
और प्रस्थापन ये पाँच समितियाँ चक्षु, श्रोत्र, त्राण, जि्ना और स्पर्श 
इनके वशीकरण रूप पाँच निग्रह, सामायिक, स्तवन, वन्दन, प्रतिक्रमण, 
प्रत्यात्यान और विसर्ग ये छह आवश्यक तथा केशलोच, नग्नत्व, 
अस्नान, भूभि-शयन, अदन्तघावन, स्थिति-मोजन तथा एकभक्‍त ये सात 
विशेप साधनाएँ। इन अट्टाईस गुणोकों मुनिके मूल गुण कहा जाता है। 
यो तो सभी ब्रतो की रक्षा करनेवाले गुणोका नाम शील है तथा सयमीको 
साधनाओमे ब्रह्मचर्यंकी विशेषता होनेसे इस ब्रतके परिपालनाथ्थ बडी 
सूव्मतासे शोलके अठारह सहस्न भेद बतलाये गये हैँ जिसके लिए 
देखिए मूलाचार ॥२८७॥ 


जिसका अच्तर्मुहुत मात्र काल है ऐसे अध:प्रवृत्तिकरणको विताकर 
वह सातिशय अप्रमत्त जब प्रतिसमय अनन्तगुणी विजुद्धिको लिये अपूर्व- 
करण जातिके परिणामोको करता है तव उसको अपूर्वकरण नामक 
अष्टम गुणस्थानवर्ती कहते है। विजेपार्थ--यहाँसे लेकर ऊपरके समस्त 
गुणस्थान आध्यात्मिक उत्कर्पषकी विशिष्ट भूमिकाएँ हैं । अध प्रवृत्तिकरण 
आत्माका वह ध्यानात्मक उद्योग है जिससे प्रत्येक क्षण उसमे अनन्तगुणी 
विशुद्धि उत्पन्न होती है। अशुभ कर्मोकी हानि और शुभ कर्मोकी वृद्धि 
तथा कर्म स्थितिकालमे उत्तरोत्त र क्षीणता होती जाती है ॥२८८॥ 


इस गुणस्थानमे भिन्न समयवर्ती जीव जो पूर्व समयमे कभी भी प्राप्त 
नहीं हुए थे ऐसे अपूर्व परिणामोकों ही धारण करते है इसलिए इस गुण- 
स्थानफा नाम अपूर्वकरण है। विद्येपा्थं--अध प्रवृत्तिकरणसे उत्पन्न 
आध्यात्मिक विशुद्धिके फ्लस्वरूप अब आत्मामे उत्तगेत्तर प्रति समय 
ऐसे विशुद भाव जाग्रत्‌ होते है जैसे पहले उसमें कभी नहीं हुए थे और 
इसीलिए एस गुणन्थानका सार्थक नाम अपूर्वकरण है ॥२८०॥ 
१७ 
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अन्तर्मद्रत मात्र अनिवत्तिकरणके कालमे-से या मध्य या अन्तके एक 
समयवर्ती अनेक जीवोमे जिस प्रकार शरीरकी अवगाहना आदि वाघध्य 
कारणोंसे तथा ज्ञानावरणादि कर्मःके क्षयोपशम आदि अन्तरग कारणोंसे 
परस्परमे भेद पाया जाता है इस प्रकार जिन परिणामोके निमित्तसे 
परस्परमे भेद नही पाया जाता उनको अनिवृत्तिकरण परिणाम कहते 
हैं। और अनिवृत्तिकरणका जितना काल है उतने ही उसके परिणाम 
हैं ॥२५०॥| 


इसलिए उसके कालके प्रत्येक समयमे अनिवृत्तिकरणका एक-एक ही 
परिणाम होता है तथा ये परिणाम अत्यन्त नि्ंछरूप अग्निको शिखाओ- 
की सहायतासे कमंवनको भस्म कर देते है । विशेपार्थ--यहाँ आत्मध्यान- 
का ऐसा उत्कपं पाया जाता है कि प्रत्येक समयकी विश्ुद्धि अपूर्व 
दोनेके साथ हो एकरूप हो होती है उसमे विकल्पोका अभाव 
हे ॥२९०१॥ 


जिस प्रकार धुले हुए कुमुमी वस्त्रोमे लालिमा सुर्खी सूक्ष्म रह जाती 
उसी प्रफार जो अत्यन्त सूदम राग लोनसे युक्त हैं उसको सूक्ष्म- 
साम्यरय नामक दशम गुणस्थानवर्ती कहते हैं। विशद्येपा्थ--उपयुंक्त 
तीन करणा द्रे फडस्वरप आत्म-विशुद्धि यहां तक पहेंच जाती है कि 


>स गणन्थधानम 


यानमे. अत्यन्त सूदम लोभ कपायकें सिवाय अन्य कोर्ट भी 
पाती कमंदा अथ नहीं रहता ॥२ 
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जो अठारह सहन शीलके भेदोंका स्वामी हो चुका है, जिसके कमोकि 
आनेका द्वाररूप आख्रव सर्वथा बन्द हो गया है तथा सत्य और उदय 
अवस्थाको प्राप्त कर्महूप रजकी सर्वोत्कृष्ट निर्जंरा होनेसे जो उस कर्मकी 
रजसे सर्वथा मुक्त हो चुका है उस काययोग रहित केवछीको चौदहवे 
गणस्थानवर्ती अयोगकेवलछी कहते है |२०८॥ 

जो ज्ञानावरणादि अष्ट कर्मो से रहित हैं, अनन्त सुखरूपी अमृतके 
अनुभव करनेवाले शान्तिमय है, नवीन कर्मंवन्‍्धको कारणभूत मिथ्या- 
दर्णनादि भावकर्मझष अजनसे रहित हैं, नित्य हैं ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्ये, 
अव्यावाध, अवगाहन, सुक्ष्मत्व, अगुरु-लघु ये आठ मुख्य गुण जिनके प्रकट 
हो चुके हैं, कृतक॒त्य जिनको कोई कार्य करना शेष नही रहा है तथा 
जो लोकके अग्नभागमे निवास करनेवाले है उनको सिद्ध कहते है ॥२९०॥ 


स्याह्ाद्‌ 
जो जीवादिक द्रव्यसमूह नाना प्रकारके भावोंसे सयुकत कहे गये हैं 


उनके स्पष्टीकरणके हेतु प्रमाण और नयके लक्षण भी बतलाये गये 
हैँ ॥३००॥ 

द्रव्योंके समस्त स्वभावोमे सबसे अधिक व्यापक स्वभाव अस्तित्व 
है क्योकि सभी द्रव्योमे अस्ति अर्थात्‌ भावनात्मक सत्ता पायी जाती है 
और अस्तित्व गुण समस्त भावात्मक पदार्थों में विद्यमान है ॥३०१॥ 

इस प्रकार जो द्रव्य सत्तारूप है वह प्रमाणका विपय हे अर्थात्‌ 
उसकी पूरी जानकारी प्रमाण द्वारा प्राप्त होती है । इसी प्रमाण ज्ञानका 
एक अथ नय कहलाता है और नय की यह आशिक ज्ञानात्मकता थब्दोमे 
स्थान्‌ वचनके द्वारा प्रकट की जाती है ॥३०श।॥। 

फ्िसी भी द्रव्यका ज्ञान सामान्य व विशेप रूप होता है और उन 
दो प्रकारके ज्ञानोमे कोई विरोध नहीं है। पदार्थों की यह द्विद्पकता 
ज्ीर उनमे अवरोधकी सिद्धि सम्बबत्व अर्थात्‌ शुद्ध दृष्टि प्रारा ही हो 
सकती है । सम्यपतलसे विपरीत मिथ्यादृष्टि द्वारा यह सिछि नहीं हों 
ईउयो 5652॥ 
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यह सम्यगृदृष्टि अपेक्षा वाचक स्यात्‌ शब्दोके द्वारा प्रकट होती है। 
जहाँ इसका प्रयोग नही किया जाता वहाँ अपेक्षा रहित एकान्तरूप वचन 
होनेसे मिथ्यादृष्टि उत्पन्त होती है। अतएव सामान्य और विशेष इन 
दोनोका विपय स्यात शब्दके प्रयोग द्वारा समझना चाहिए। अर्थात्‌ जब 
किसी वस्तुके विषयमे कोई विद्येष वात कही जाये तब स्यात्‌के द्वारा 
यह भी प्रकट कर देना उचित है कि उस वस्तुका वह स्वरूप एक अपेक्षा 
विशेप से है तथा उस वस्तुमे अन्य सामान्य गुण भी है ॥३०५॥ 


वस्तुके गुणवर्म चाहें नय विषयक हो और चाहें प्रमाण विपयक 
किन्तु वे होते परस्पर सापेक्ष ही है। अतएव सापेक्षत्व ही तत्त्व है और 
निरपेक्षता उसके विपरीत अर्थात्‌ अतत्त्व है ॥३०६॥ 


यह जो स्यात्‌ शब्द है वह निपातनसे अर्थात्‌ बिना किसी प्रकृति- 
प्रत्यय विवेकके रूढिसे ही वस्तुके विधि और निपषेधात्मक स्वरूपको प्रकट 
करनेवाला माना गया है। अत्तएुव यह जब्द वाक्यार्थमे सापेक्षताकी 
सिद्धि करता है ॥३०७॥ 


प्रमाण नय व दुर्नय युक्त वस्तुके स्वरूपको प्रकट करनेवाले सात ही 
भग अर्थात्‌ बचनोकी शैलियाँ होती है। उनमे स्थात्‌ शब्दके प्रयोगसे 
परस्पर सापेक्षता स्थापित हो जाती है और वे वचन प्रमाणरूप हो 
जाते हैं। उनके एक-एक वचन भग नयसे अर्थात्‌ वस्तुके किसी एक 
अश्-विशेपको सापेक्ष रुपसे प्रकट करनेके कारण वे सब्र वावय नयसूप 
है) किन्तु जब उनमे स्थात्‌ शब्दका अभाव होनेसे (सापेक्षकता नही 
रहती ओर वे एकान्तवादी हो जाते हैँ तब वे दुर्नवस्प है ॥३०८॥ 


वे सात प्रमाण-भगिर्या इस प्रकारसे जानना चाहिए--१ स्थाद 
अस्नि, २ स्थाद नास्ति, ३. स्थाद अस्ति-नास्ति, ४ स्थाद अववनब्य, 
५ स्याद अस्ति अववनव्य, ६, स्याद नास्ति अववत्तव्य, ७ स्याद अस्ति- 
नास्ति-अयउत्तव्य ॥३०९॥ 


सन्‌ उब्या छक्षण रे। जनाएय प्रस्येद्ग द्रब्य कपनी-लपनी सत्ताक्ी 
पेध्षार जस्ति सपमाय हे वरना 
११ 


जिन-याणी 


मिन्छा सराग-भुओ हेयो आग हवचेढ णियमेण | 
ततव्निबरीओ झेओ णायब्यो सिद्धि-कामेण ॥३१७॥ 


रैँ 


जो सिय-मभेदुवयार॑ धम्माणं कुणड एग-बत्थुम्त । 
सो ववबहारों भणिआ बिवरीओं णिच्छयो दाहि ॥३१ 


एक्को थि झेय-रूवों हयरा वधहारदों य तह भणिद्ोों । 
णिच्छय-णयरेण सिद्धों सम्मग-तिदयेण णिय अप्पा ॥३१०। 


तिण्णि णया भूदत्था इयरा बचहारढों य तह भणिया | 
दो चेव सुद्ध-रूवा एक्को गाही परम-भावेण ॥३२०॥ 


ज॑ जस्स भणिय भाव॑ त॑ तस्स पहाणदो य त॑ ढव्व॑ | 
तम्हा झेयं भणिय ज॑ विसय परम-गाहिस्स ॥३२१॥ 


तच्चाणेसण-काले समय बुज्मेहि जुत्ति-मग्गेण | 
णो आराहण-समये पश्चक्खों अणुहवों हृवे जम्हा ॥३२श।॥ 


एयंते णिरवेक्खे णो सिज्ञइ विविह-भावगं दृव्च॑ । 
त॑ तह व्‌ अणेयंता इदि बुज्ञह सिय्य अणेयंतं ॥३२३॥ 
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जिन-पाणी 


पाऊण णाण-सलिलं णिम्मल-मुविसु/-भाव-संजुत्ता । 
होति सिचाल्य-चासी तिहुबण-चूडामणी सिद्ठा ॥३२७॥ 


णय-वाद-णाणं 
वीर णश्सिय-विरत्तं विगय-मर्ल॑ विमछ-णाण-स जुत्त । 
पणविचि बीर-जिणिंद पच्छा णय-लक्सण बोन्छ ॥३२०॥ 


है. 


ण वि र्किचि अणुण्णायं पडिसिद्धं वा वि जशिण-वर्रिदेटिं । 
एसा तेसिं आणा कब्जे सच्चेण होढव्य॑ ॥8२६॥ 


ज णाणीण वियप्प॑ सुय-भेय॑ वत्थुयंस-सगहण | 
त इद्द णय॑ पउत्त णाणी पुण तेहिं णाणेहिं ॥३२७॥ 


परिसुद्दो गय-चबाओ आगम-मेत्तत्थ-साहओ होडइ । 
सो चेव दुण्णिगिण्णो दोण्णि वि पक्खे विवम्मेइ ॥३२८॥ 


जमस्हा ण णएण बिणा होइ णरस्स सियवाय-पडिवत्ती । 
तम्हा सो बोड्धव्बों एयंत हृतुकामेण ॥३२९॥ 


धस्प-विहीणो सोक्खं तण्हा-छेय जलेण जह रहिदो। 
तह इह चंछइ मूढो णय-रहिओ दव्व-णिच्छित्ती ॥३३०। 


दो चेव मूलिम-णया भणिया दृव्वत्थ-पज्ञयत्थ-गया । 
अण्णं असख-संखा ते तब्भेया मुणेयव्या ॥३३१॥ 


जावइया वयण वहा तावइ्या चेल होति णय-त्राया | 
जावइया णय-वाया तावइया चेव पर-समया ॥३३२॥ 
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ज्ञान रूपी जलका पान करके निर्मल व विशुद्ध भावोसे युक्त हुए 
जीव शिवालयमे निवास करनेवाले त्रिभुवनके चूडामणि सिद्ध हो जाते 
है ॥३२४॥ 


नय-चाद्‌ 


इन्द्रिय विपयोसे विरक्‍त समस्त कर्म-मलसे विमुक्त तथा विशुद्ध 
केवलज्ञानसे सयुक्त बीर जिनेन्द्रको प्रणाम करके पश्चात्‌ नयोका लक्षण 
कहता हूँ ॥३२५॥ 

जिनेन्द्रोने न तो किसी बातकी अनुज्ञा दी और न प्रतिपेष किया। 
उन्होंने तो सभी बातोके गुण-दोप बतलाते हुए यह आदेश दिया है कि 
प्रत्येक कार्यमे सत्यता व सद्भाव अर्थात्‌ भलाई होना चाहिए ॥३२६॥ 

वस्तुके किसी एक अजशका बोध करानेवाला जो श्रुतभेद ज्ञानियो 
द्वारा विकत्प रपसे ग्रहण किया जाता है वह यहाँ नय कहा गया है । 
इन्ही नयोरूप ज्ञान-प्रगालियो द्वारा मनुष्य ज्ञानी बनता है ॥३२७॥ 

नयानुसार कथित वचन परिणुद्ध होता है और उसीके द्वारा समस्त 
आगमोंके अर्थडजी सिद्धि होती है। किन्तु नयहीत वाक्य दोनो पक्षों 
अर्थात्‌ वक्ता और श्रोताफी अथवा लौकिक और आगमिक समझदारी मे 
दूपण उत्पन्न करता है ॥३२८॥ 

चेकि नय-ज्ञानफे बिना मनुप्यको स्थाह्दके स्वत्पका बोध नहीं 
होना इसलिए जो फोई एकान्त रूप मिथ्याज्ञानका बिनाग करना चाहता 
है उसे नग्रोफ़ा स्वर प अवश्य जानना चाहिए ॥३२०॥ 
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जिन-वाणी 
णेगम संगह ववहार तह य रिउसुत्त सद अभिरूढा | 
एवंभूओ णव-विह णया वि तह उबणया तिण्णि ॥३११॥ 


णिव्वित्त-दव्व-किरिया वषट्टण-काले दु ज॑ समाचरणं | 
त॑ भूय-णइगम-णय॑ जह अड णिव्वुइदिणं बीरे ॥१३४॥ 


पारद्धा जा किरिया पयण-विहाणादि कहइ जो सिद्धा । 
लोए य पुच्छमाणे त॑ भण्णइ वट्टमाण-णय॑ ॥३२३५॥ 


णिप्पण्णमिव परयंपदि भावि-पयत्थं णरो अणिप्पण्ण॑ । 
अप्पत्थे जह पत्थं भण्णइ सो भावि-णइगमो त्ति णओ ॥१३६॥ 


अवरे परम-विरोहे सव्ब॑ अत्थि त्ति सुद्ध-संगहणो। 
होइ तमेव असुद्धो इग-जाइ-विसेस-गहणेण ॥३१७॥। 


जे संगहेण गहिय भेयइ अत्थं असुद्ध सुद्ध वा । 
सो ववहारो दुविहो असुद्ध-सुद्धत्य-भेय-करो ॥१३८॥ 


जो एय-समय-ब्टी गंण्हइ दव्वे घुन्वत्त-पज्जाओ । 
सो रिउसुत्तो सुहुमो सब्ब॑ पि सद जहा खणियं ॥३३१९॥ 


सणुवाइय-पज्जाओ मणुसो त्ति सग-ट्विंढीसु बह्टंतो । 
जो भणइ ताब-कार्लं सो थूछो होइ रिउ्सुत्तो ॥३४०। 


जो बट्टणं च मण्णइ एयट्ट सिणण-लिंगमाईणं । 
सो सदणओ भणिओ णेओ पुस्साइयाण जहा ॥३४१॥ 


जिन-वाणी 


अहवा सिद्धे सद्दे कीरइ ज॑ किपि अत्थ-बवहरण | 
त॑ं खलु सद्दे विसय॑ देवो सहेण जह देवो ॥१४२॥ 


सहारूढो अत्थो अत्थारूढो तद्देव पुण सदी । 
भणइ इह समभिरूढो जह इद-पुरंदरो सक्‍के ॥३४३॥ 


ज॑ ज॑ करेइ कम्मं देही मण-बवयण-कायचेद्ाहिं । 
तं त॑ खु णाम-जुत्तो एवंभूओ हवे स णओ ॥३४७॥ 


पढम-तिया दढव्वत्थी पत्ञय-गाही य इयर जे भणिया | 
ते चदु अत्थ-पहाणा सद-पहाणा हु तिण्णियरा ॥३४५। 


गुण-गुणि-पत्ञय-ढव्वे कारय-सव्भावदो य दब्वेसु । 
सण्णाईहि य भेय कुणेइ सब्भूय-सुद्धियरों ॥३४६॥ 


अण्णेसि अत्त-गुणा भणइ असव्भूय तिबिह-भेदे वि। 
सज्ञाइ-इयर-मिस्सो णायव्वो तिविह-भेढ-जुदो ॥३४ज। 


ढद्वण॑ पडिबिवं भवदि हु त॑ चेब एस पज्ञाओ | 
सज्वाइ-असच्भुओ उवयरिओ णियय-जाइ-पज्जाओ ॥३४८॥ 
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अथवा व्याकरणसे सिद्ध हुए शब्दमे जो अर्थका व्यवहार किया 
जाता है उसी अर्थको उस शब्द द्वारा विषय करना जेसे देव शब्दके 
द्वारा उसका सुगुृहीत अर्थ देव अर्थात्‌ सुर ही ग्रहण करना यह शब्द नय 
है ॥३४२॥ 

जिस प्रकार प्रत्येक पदार्थ अपने वाचक शब्दमे आरूढ है उसी प्रकार 
प्रत्येक शब्द भी अपने-अपने अर्थमे आरूढ है अर्थात्‌ शब्दभेदके साथ 
अर्थमेद भी होता ही है जैसे इन्द्र-पुरन्दर यद्यपि एक ही देवोके राजाके 
वाचक हैं तथापि इन्द्र शब्द उसके ऐश्वयंका बोध कराता है, पुरन्दरसे 
प्रकट होता है कि उसने अपने शत्रुके पुरोका नाश किया था तथा शक्र 
शब्द सूचित करता है कि वह बडा सामथ्यंवान्‌ हैे। इस प्रकार शब्द 
भेदानुसार अर्थ-मेद करनेवाला समभिरूढ नय है ॥३४३॥। 


जीव अपने मत, वचन व कायकी क्रिया द्वारा जो-जो काम करता 
है उस प्रत्येक कर्मका बोधक अलरूग-अलग छब्द है और उसीका उस 
समय प्रयोग करनेवाला एवभूत नय है। जेसे मनुष्यको पुजा करते समय 
ही पुजारी व युद्ध करते समय ही योद्धा कहना ॥३४४॥| 


इन नेगस आदि नयोमे जो प्रथम तीन द्रव्याथिक और शेष चार 
पर्यायाथिक कहे गये हैं उनमे प्रथम चार अर्थात्‌ नैगम, सग्रह, व्यवहार 
ओर ऋलजुसूत्र ये अरथ॑प्रधान है और शेष तीन शब्द समभिरूढ ओर 
एवभूत शब्दप्रधान हैं ॥३४५॥ 


उपनयके तीन भेद हैं--सद्भूत, असद्भूत और उपचरित। गुण- 
गुणी, पर्याय व द्रव्य तथा कारक व स्वभावके भेदसे वस्तुमे नामादिके 
द्वारा भेद करनेवाला सदभूत उपनय है। इसके भी दो भेद है-शुद्ध 
गुण-गुणी आदिको विषय करनेवाला शुद्ध सदभूत उपनय है और अशुद्ध 
गुण गुणी आदिको विषय करनेवाला अशुद्ध सदभूत उपनय है ॥३४६॥ 


परपदार्थोके गुणीको आत्मगुण कहनेवाला असद्भूत उपनय है। 
इसके तीन भेद हँ--स्वजाति, विजाति और मिश्र | इन तीनोमे भी 
प्रत्येकके पुन तीन भेद होते है ॥३४७॥ 


जब किसी वस्तुके प्रतिबिम्बको देखकर कहा जाता है ,कि वह वही 
वस्तु है तो यह द्रव्य और पर्यायमे अभेद करनेवाला स्वजाति असद्भत 
उपनय है ॥३४८॥ है 
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जो एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि शरीर पुद्गल कायसे सम्बन्ध रखते 
हें उन्हे जीवका स्वरूप कहना कि यह एकेन्द्रिय जीव है इत्यादि यह 
विजाति असद्भूत उपनय है ॥३२४०॥ 

जोव भी ज्ञेग है और अजीव भी ज्ञेय है अतएव वे दोनो ज्ञानके 
विषय होनेसे ज्ञानरूप ही हैं। इस प्रकार ज्ञानको स्वजाति जीव तथा 
विजाति अजीवसे अभिन्‍न बतलानेवाला स्वजाति-विजाति या मिश्र 
असदूभूत उपनय है ॥३५०॥ 

जो परस्पर दो भिन्‍न सत्यासत्यरूप वस्तुओमे किसी प्रयोजन व 
निमित्त वश भेंदकी स्थापना करता है वह उपचरित उपनय है। इसके 
स्वजाति-विजाति व मिश्र रूपसे भेंद होते हैं ॥३५१॥ 

मेरे पुत्रादि, बन्धुवर्ग और में एक ही है, वे मेरी सम्पत्ति रूप है 
इत्यादि प्रकारसे स्वजातीय जीव पदार्थोसे अभेद उत्पन्न करनेवाला 
स्वजाति असदभूत उपचरित उपनय है ॥३५२॥ 

आभरण स्वर्ण रत्त तथा बस्त्रादि मेरे ही हैं इस प्रकार सचित्तका 
अचित्त विजातिके साथ सम्बन्ध स्थापित करनेवाला विजाति असदभूत 
उपचरित उपनय है ॥रेपश॥। 

देश, राज्य व दुगे ये सब मेरे हैं इस प्रकार जो कहता है वह देशादिके 
जीव-अजीव उम्यरूप होनेके कारण स्वजाति-विजाति अर्थात्‌ मिश्र 
द्रव्योसे अपना सम्बन्ध स्थापित करनेके कारण मिश्र असद्भूत उपचरित 
उपनयके अन्तर्गत है ॥३५४॥ 


द्रव्य नाना प्रकारके भावोको लिये हुए हैं अतएव उसके यथार्थ॑ 
ज्ञानकी सिद्धि निरपेक्ष एकान्तके द्वारा कदापि नहीं हो सकती वह तो 
अनेकान्त रूप वचनके द्वारा ही हो सकती है। ओर वह अनेकान्त स्यात्‌ 
शब्दके द्वारा साधा जाता है ऐसा जानिए ॥र५५॥ 

जिस उपायसे दोपोका निवारण हो और जिससे पुर्वोपाजित कर्मोका 
क्षय हो वही सच्चा मोक्षका उपाय है जिस प्रकार कि रोगकी अवस्थाओमे 
उनका उपशमन करना उचित है ॥३५९६॥ 

जिस प्रकार रससिद्ध वेद्य सुवर्ण सिद्ध करके सुख भोगता है उसी 
प्रकार योगी नयोके स्वरूपको भरे प्रकार समसकर और उनमे प्रवीण 
होकर चिरकाल आत्माका अनुभव करे ॥३५ण। 


५४ 


जिन-वाणी 


चारित्त-देसणा 
चरण-विहिं पवक््खासि जीवस्स उ सुहावह । 
ज॑ चरित्ता बहू जीवा तिण्णा संसार-सागर ॥३५८॥ 
एगओ वबिरइं कुब्जा एगओ य पच्रत्तण | 
असजमे णियत्ति च संजमे च पवत्तणं ॥३५०॥ 
राग-दोसे य दो पावे पाव कम्स-पवत्तणे । 
जे भिक्‍खू रुंपए णिच्च॑ से ण अच्छइ मंडले ॥३६०। 
वद-समिदि-कसायाणं दंडाण तहिंदियाण पंचण्हँ । 
धारण-पालण-णिग्गह-चाग-जओ संजमो भणिओ ॥३६१९॥ 


सावय-चारित्त 


दंसण-पढिग्ा 
सायारो अणयारो भवियाणं जेण देसिओ धम्मे । 
णमिऊण त॑ं जिणिंदं सायव-धम्म॑ परूवेमो ॥३६२॥ 
दंसण-बय-सामाइय-पोसह-स चित्त-राइजुत्ती य । 
बभार॑भ-परिग्गह-अणुमब्मुदिट्ठु देस-विरद्म्हि ॥३६३॥ 
एयारस ठाणाईं सम्मत्त-विवज्जियस्स जीवस्स । 
जम्ह्या ण सति तम्हा सम्मच सुणहु वोच्छामि ॥३६४७॥ 
अत्तागम-तच्चाणं जे सहृहर्ण सुणिम्मरूं होदि । 
संकाइ-दोस-रहिय॑ त॑ सम्मत्त मुणेयव्वं |३६५॥ 
णिस्संका णिक्कखा विद्गिंछा अमूढ-दिट्ठी य। 
उवगूहण ठिद्यिरणं बच्छल्छ पहावणा चेव ॥३६६॥ 
“सवेओ णिव्वेओ णिंढदा गरहा-य उपसभो भत्ती। 
वच्छल्छ अणुकंपा अट्टू्गुणा होंति सम्मत्ते ॥३६७॥ 
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चारित्र देशना 


भगवान्‌ बोले--जीवात्माकी केवल सुख देनेवाली और जिसका 
आचरण करके अनेक जीव इस भवसागरको पार करनेमे समथ॑ हुए है 
ऐसी चारित्र विधिका उपदेश करता हूँ उसे तुम ध्यानपूर्वक सुनो ॥३५८॥ 

मुमुक्षुको चाहिए कि वह एक ओरसे निवृत्त हो और दूसरी ओर 
प्रवत्त हो अर्थात्‌ असयम और प्रमत्त योगसे निवृत्त हो तथा सयम एव 
अप्रमत्त योगमे प्रवुत्त हो ॥३५९॥ 

राग और द्वेष ये ही दो पाप हैं जो जीवको पाप-कर्मकी ओर ढकेलते 
है। जो भिक्षु इन दोनो अर्थात्‌ राग और द्वेषका सदेव निरोध करता है 

वह इस ससार-चक्रसे मुक्त हो जाता है ॥३६०।| 

अहिसादि ब्रतोको धारण करना, ईययादि समितियोका पालन करना, 
क्रोधादि कषायोका निग्रह, मन-वचन-कायकी कुत्सित क्रिया रूप दण्डोका 
त्याग तथा स्पर्शादि पाँचो इन्द्रियोपर विजय प्राप्त करना यही तो सयम 
कहा गया है ॥३६१॥ 


गृहस्थ-धर्म 


जिन्होंने भव्य-जनोकोी सागार और अनगारका उपदेश दिया है 
उन जिनेन्द्र भगवान्‌॒को नमस्कार करके हम श्रावक धर्मका प्ररूपण करते 
हैं ॥३६२॥ 

दर्शन, ज़्त, सामायिक, प्रोषधोपवास, सचित्त-त्याग, राजि-भोजन- 
त्याग, ब्रह्मचर्य, आरम्भ-त्याग, परिग्रह-त्याग, अनुमति-त्याय और उद्िष्ठ- 
आहार-त्याग ये देशविरत श्रावककी ग्यारह प्रतिमाएँ अर्थात्‌ दर्जे हे । 
जिसको सम्यक्त्व नही है उसके ये ग्यारह प्रतिमा नहीं होती । इस 
कारण में सम्यक्त्वका वर्णन करता हूँ तुम सुनो ॥३६३-३६४॥ 

आप्त आगम और तत्त्वोमे शका आदिक दोषरहित निमंल श्रद्धान 
होनेको सम्यक्त्व जानना चाहिए ॥३६५।॥ 

निःशका, निष्काक्षा, निविचिकित्सा, अमूढदृष्टि, उपगृहन, स्थिति- 
करण, वात्सल्य और प्रभावना ये सम्यक्त्वके आठ अग हैं ॥३६६॥ 

सवेग, निर्वेग, निन्‍्दा, गा, उपशम, भक्ति, वात्सल्य और अनुकम्पा 
ये सम्यक्त्वके आठ गुण होते है ॥३६७॥ 
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पदार्थोमि श्रद्धान रखनेवाला जो कोई उपयुक्त आठ गुणोंसे सयुक्त 
और दृढचित्त होकर सम्यक्त्वको अगीकार करता है वह सम्बग्दृष्टि होता 
है ॥२६८॥ 


पाँच उदुम्बरो और सात व्यसनोका जो कोई सम्यग्दृष्टि त्याग 
करता है उसको दर्शन श्रावक कहते है। अर्थात्‌ वह पहली प्रतिमाका 
धारी होता है ॥३६०॥| 


गूलर, बड, पीपर, पिलखन और अजीर ये पाँच फल तथा सघाणा, 
अचार और वृक्षोके फूल इन सबमे त्रस जीवोकी निरन्तर उत्पत्ति होती 
है । इसलिए ये सव त्यागने योग्य हैँ ॥३७०॥ 


जुआ, शराव, मास, वेश्या, शिकार, चोरी और परस्त्री ये सात 
व्यसन दुर्गतिमे ले जानेवाले पाप हैं ॥३७१॥ 


पाँच अणुत्रत, तोन गुणब्रत, चार शिक्षान्रतोकोी जो कोई पालता है 
वह दूसरी प्रतिमाका धारी है ॥३७२॥ 


जीवहिसा, झठ, चोरी और अव्रह्मका स्थूलछरूप त्याग और इच्छा- 
नुसार परिग्रहका परिमाण करना ये पाँच अणुव्नत हैं ॥३७३॥ 


पुव॑, उत्तर, दक्षिण और पच्चिम दिशामे योजनका प्रमाण करके उससे 
वाहर जानेका त्याग करना प्रथम गुणब्रत अर्थात्‌ दिग्व्रत है ॥३७४॥ 


जिस देशमे व्रतके भग होनेका कारण होता है उस देद्यम जानेका 
नियमसे त्याग करना दूसरा गुणक्रत अर्थात्‌ देगब्त है ॥३ 5५॥ 


लोहेका टुकडा, तलवार आदिक, लाठी, फाँस अर्थात्‌ मेख आदिक 
इनको न वेचना और झूठी तराजू, झूठे वाट तथा क्रूर जानवरोको न 
रखना तीसरा गुणब्रत अर्थात्‌ अनर्य दण्ड त्याग ब्रत है ॥३७६॥ 


गरोरको शोभा देनेवाले पदार्थ, ताम्वूल, सुगन्व और पुष्प आदिका 
परिमाग करना भोगविरति नामक पहला शिक्षात्रत है ॥३७आ॥। 


अपनी दकिके ऋके अनुसार स्त्री, वन्‍्च, आभरण आदिका परिमाण करना 
उपभोग निपृत्ति नामक दूसरा थिक्षात्रत है ॥३७८॥ 
१३ 
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जिन-वाणी 
अतिहिस्स संविभागो तिढिय॑ सिक्खावर्य मुणेयव्त्र | 
स-गिहे जिणालये वा तिविहाद्ारस्स बोसरणं ॥३७०॥ 
ज॑ कुणइ गुरु-पासम्मि य सम्ममाठाइऊण तिबिहेण । 
सल्लेखणं चउत्थ सुत्ते सिक्खावयं भणियं ॥३८०॥| 


सामाइय-पडिम्ा 

होऊण सुई चेइय-गिहम्मि स-गिद्दे वा चेइयाहिमुद्दो । 
अण्णत्थ सुइ-पएसे पुव्ब-मुहो उत्तर-मुद्दो वा ॥३८१॥ 
काउस्सग्गम्मि ठिओ छाह्ालाहँ च सत्तु-मित्त च | 

जो पस्सइ सम-भाव॑ मणम्सि घरिऊण पंच णवकार ॥३८१॥ 
सिद्ध-सरूपं झायइ अहवा झाणुचर्स ससवेय॑ । 
खणमेवाविचर्ांगो उत्तम-सामाइयं तस्स ॥३८३॥ 
पोसह-पडिमा 

उत्तम-मज्ञझ-जहण्ण॑ तिविहं पोसण-विहाणमुद्दिद्ठ॑ । 
सग-सत्ति एय-मासम्मि चउस्सु पव्वेसु कायव्वं ॥३८४॥ 
जह-उककस तहा मज्ञमवि पोसह-विहाणमुहिटं । 

णव॒र विसेसो सछिल छडित्ता वज्जए सेसं ॥३८०॥ 
मुणिऊण गुरुष कज्जं सावज्जं वज्जिऊण पिरारंभं। 

ज कीरइ त॑ णेयं जहण्णयं पोसह-विहाणं ॥३८६॥ 
सचित्त-चाग-पडिसा 

ज॑ वज्जिज्ज हरिय तुय पत्त-पवाल-कद-फल-वीय॑ । 
अप्पासुगं च सलिलं सचित्त-विणिवित्ति त॑ ठाण॑ ॥३८७॥ 
राइ-स्ुत्ति-चाग-पडिमा 

मण-बयण-काय-कय-का रियाणुमोएहि मेहुणं णगबघा । 
दिवसम्हि जो विवज्जइ गुणम्म सो सावओ छट्ठो ॥३८८॥ 


हिन्दी अनुवाद॑ ९९ 


आये हुए अतिथियोको यथोचित रूपसे आहारादि दान देना अतिथि 
सविभाग नामक तीसरा शिक्षात्रत है। अपने ही घरमे या जिनमन्दिरमे 
रहकर ओर तीन प्रकारका आहार त्याग कर जो गुरुके पास भले प्रकार 
मन-वचन-कायसे आलोचना करता है वह सललेखना नामक चौथा 
शिक्षात्रत कहा गया है ॥३७९-३८०॥ 


शुद्ध होकर अर्थात्‌ स्नान आदिक करके अपने घरमे या चेत्यके 
सम्मुख स्थानमे पुवे दिशाकी ओर या उत्तर दिशाकी ओर मुख करके 
कायोत्सर्ग मुद्रासे खडे होकर जो कोई लाभ-हानि व श॒त्रु-मिन्रको समता 
भावसे देखता है तथा मनमे पच्र नमोकार मन्त्रका जाप करता हुआ 
सिद्धोके स्वरूपका ध्यान करता है अथवा सवेग वेराग्य भाव सहित 
धर्मध्यान या शुक्लृध्यान करता है और इस अवस्थामे निदचलाग 
होकर क्षणमात्र भी रहता है वह उत्तम सामायिक ब़्तका धारक 
है ॥३८१-३८३॥ 


उत्तम, मध्यम और जघन्य तीन प्रकारका प्रोषध उपवास कहा गया 
है। एक महीनेके चारो पव॑मे अर्थात्‌ दोनो पक्षकी अष्टमी, चतुदंशीको 
अपनी शक्तिके अनुसार उपवास करना चाहिए यह उत्तम प्रोषधोपवास 
है। उत्कृष्ट प्रोषधोपवासकी जो विधि है वही मध्यम प्रोषधोपवासकी 
समझनी चाहिए। केवल भेद इतना है कि मध्यम उपवासमे पानीके 
सिवाय शेष सब वस्तुका त्याग होता है ॥३८४-३८५॥ 


बडे आवश्यक कार्यको जानकर पापका निवारण करता हुआ 
अनारम्भ भावसे जो अपना कार्य भी करता है और उपवास भी धारण 
करता है वह जघन्य प्रोषधोपवास है ॥३८६॥ 


पत्र, अकुर, कन्द, फल, बीज आदिक रहित पदार्थ और अप्रासुक 
पानीका त्याग करना सचित्त प्रतिमा है ॥३८७॥ 


मन-वचन-काय और कृत कारित अनुमोदना अर्थात्‌ नौ प्रकारसे 
दिनके समय मैथुनका जो त्याग करता है वह छठी प्रतिमाका धारक 
अावक है ॥३८८॥ 


१०० पिन-घाणी 


एयादसेसु पढम॑ वि जढो णिसि-भोयण्ण कुण॑तम्स | 

अर्ण ण ठाइ तम्हा णिसि-शुत्तं परिहरे णियमा ॥३८०,॥॥ 
चम्मट्ठि-कीड-उंदुरू-भुयंग-केसाई असण-मज्झम्मि । 

पडिय॑ ण कि पि पस्सइ आुजड़ सब्ब॑ पि णिसि-समये ॥३५०॥ 
एवं बहुप्पयारं ठोस णिसि-भोयणम्मि णाऊण | 

तिविहेण राइ-भुत्ती परिहरियव्वा हवे तम्हा ॥३९१॥ 


७, बंभचेर-पडिमा 
पुव्चुत्त णब-विहाणं पि मेहुण सब्बदा विवज्जंतो । 
इत्थ्रि-फहाइ-णिवित्तो सत्तम-गुण-बंभयारी सो ॥३९२॥ 


८, आरभ-चाग-पडिमा 


जं कि थि गिहारभं बहु योग वा समा विवज्जेइ। 
आर॑भ-णियट्टि-मई सो अट्टम-सावओ भणिओ ॥१९१॥ 


९ परिग्गह-चाग-पडिमा 
मोत्तृण वत्थ-मत्तं परिग्गहं जो विवज्जए सेस । 
तत्थ वि मुच्छ ण करइ जाणइ सो सावओ णवमो ॥३०४७॥ 


१०, अणुमइ-चाग-पडिसा 
पुट्री विय णियएहि य परेहि लोएहि स-गिह-कज्जमि | 
>णुस्णणं जो ण कुणइ वियाण सो सावओ दसमो ॥३५९५। 


११ उद्िद्-चाग-पडिमा 
एया[रसम्मि ठाणे उक्किट्टरो सावओ हवइ दुविहो | 
वत्थेक्क-घरो पढमो कोवीण-परिग्गहो विदिओ ॥३९६॥ 


हिन्दी अनुवाद १०१ 


यदि कोई रात्रिभोजन करता है तो वह ग्यारह प्रतिमामे-से पहली 


प्रतिमाका भी श्रावक नहीं रहता इस कारण रात्रि-भोजनका नियमसे 
त्याग करना चाहिए ॥३८९॥ 


रातिके समय चमड़ा, हड्टी, कोडा, मूषक, साँप और बाल आदिक जो 
कुछ भी भोजनमे पड़ जाता है वह दिखाई नही देता ओर सब कुछ खा 
लिया जाता है ॥३९५०॥ 


इस प्रकार राजिभोजनमे बहुत-से दोष जानकर मन-वचन-कायसे 
रात्रि भोजनका त्याग करना चाहिए ॥३५९१॥ 


पूर्वोक्त नौ प्रकारसे सवंथा मेथुनका त्याग ओर स्त्री-कथाका भी 
त्याग करनेवालरूा सातवी ब्रह्मचय प्रतिमाका धारक होता है ॥३९२॥ 


जो कुछ भी थोडा या बहुत गृह-सम्बन्धी आरम्भ हो उसका सदेव 
परित्याग करनेवाला आठवी आरम्भ-त्याग प्रतिमाका धारक कहा गया 
है ॥३९३॥ 


वस्त्र मात्र परिग्रह रखकर जो शेष परिग्रहका त्याग करता है और 
जितना परिग्रह रखता है उसमे भी ममत्व नहीं करता है वह नवमी 
प्रतिमाका श्रावक है ॥३९४।॥ 


अपने या पराये लोगो द्वारा ग्रहकार्यके सम्बन्धमे पूछे जानेपर भी 
जो अनुमोदना नही करता अर्थात्‌ उस कार्यके करनेमे अपनी अनुमति 
नही देता वह दछवी प्रतिमाका श्रावक है ॥३९५॥ 


ग्यारहवी प्रतिमाका श्रावक उत्कृष्ट श्रावक होता है उसके दो भेद 
हैं“-प्रथम एक वस्त्रका रखनेवाल्ना और दूसरा कोपीनमात्र रखने- 
वाला ॥३९६॥ 


हिन्दी अनुवाद १०३ 


पहले दर्जेवाला अपने बाल उस्तरेसे बनवाता है या कैंचीसे कटवाता 
हैं और यत्नके साथ उपकरणसे स्थान आदिको साफ करता है। हाथमे 
या बरतनमे भोजन करता है और चार पवोमे नियमके साथ उपवास 
करता है ॥३९७-३९८।॥ 


दूसरे दर्जेवालेके भी यही क्रिया है। भेद इतना है कि यह नियमसे 
केशलौच करता है पीछी रखता है ओर हाथमे भोजन करता है ॥३५९॥ 


मुनि चारित्र 


संयमका आचरण दो प्रकारका कहा गया है एक सागार अर्थात्‌ 
गृहस्थका और दूसरा निरागार अर्थात्‌ गृह-त्यागी मुनि का ॥४००॥ 


साधु अर्थात्‌ मुनि पाँच महात्नतोका पालन करता है तथा गृहस्थ 
उन्ही पाँचोमे-से एक, दो, तीन, चार अथवा पाँचो ब्नतोका अणुरूपसे 
पालन करता हुआ अणुत्रती होता है। साधु सामायिक सयमका पालन 
करता है अर्थात्‌ समस्त दूषित आचरणोका एक ही सा परित्याग करता 
है जबकि दूसरा अणुन्नती श्रावक द्वितीय छेदोपस्थान नामक सयमका 
पालन करता हुआ ब्रतोका अहिसा आदि पृथक्‌-पृथक्‌ रूपोसे पालन 
करता है ॥४०१॥ 


साधु समस्त सामाचारी अर्थात्‌ सम्यक्‌ चारित्रका सदेव परिपालन 
करता है। किन्तु दूसरा अर्थात्‌ गृहस्थ सयमके नियमोका पूर्णज्ञाता न 
होनेसे एक कालमे सभी बज्तोका साधुके समान पाकून नहीं कर 
सकता ॥४०२॥ 


हिंसासे विरति अर्थात्‌ त्यागका नाम अहिसा ब्त है। उसी प्रकार 
असत्य त्याग दूसरा व अदत्तादान भर्थात्‌ चोरीका त्याग तीसरा ब्रत है। 
अन्रह्म अर्थात्‌ व्यभिचा रका त्याग चतुर्थ एव सग अर्थात्‌ परिग्रहका त्याग 
पुच्म ब्रत है ॥४०३॥ 


१०४ ज़िन-याणी 


हर्या भाषा एसण जा सा आंदाश चच शिकार । 
सजम-सोहि-णिमित्त बंति जिया पंच समिदीय ॥०«श। 


कोधो माणों माया छोमों य दुरासया कसाय-रिऊ। 
ढोस-मस्मावासा दुक्सा-सहस्साणि पावति ॥2«५ा। 


मण-तयण-काय-गुत्तिटियम्स सामदीसु अप्पसत्तेम्स । 
आमसब-दार-णिरोहे णव-कम्म-रयासच्रों ण इवे ॥2०६॥ 


अमणुण्णे य मणुण्णे सजीब-दव्बे अजीव-दब्बे थ । 
ण करेइ राय-दोसे पंचिदिय-सवुद्ो भणिआ ॥४०७॥ 


( अहिसा-चारित्त ) 


कुल-जोणि-जीव-मग्गण-ठाणाईं सुजाणिऊण जीवाणं | 
तस्सारभ-णियत्तण-परिणामों होड़ पढम-वद ॥४०८॥ 


जह ते ण पिय॑ दुक्‍्ख॑ तद्देव तेसि पि जाण जीवाण | 
एवं णच्चा अप्पोषसिओ जीवेसु होहि सदा ॥४०९॥ 


तेलोक्क-जीविदादो वरेहि एक्कदरगं ति देवेहिं । 
भणिदो को तेलछोक्क बरिज्ज संजीविदं मुच्चा ४१० 


हिन्दी अजवाद जे 


ईर्या अर्थात्‌ सावधानी पूर्वक जीवोकी रक्षा करते हुए गसनागमन 
करना, भाषा अर्थात्‌ हितकारी परिमित व मघुर भाषण करना, एषणा 
अर्थात्‌ शुद्ध आहारके नियमोका पालन करते हुए भिक्षा ग्रहण करना, 
आदान बर्थात्‌ पीछी, कमण्डल आदि उपकरणोको भले प्रकार देख व 
शोधकर ग्रहण करना और निक्षेपण अर्थात्‌ शुद्ध जीव रहित भूमि देखकर 
मल-मृत्रका त्याग करना ये पाँच सयमका शोधन करनेवाली क्रियाओको 
जिनेन्द्र भगवानने पाँच समितियाँ कहा है ॥४०४॥ 
क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कपाय रूपी शत्रु हैं जो साधकके 
हृदयको दूषित कर देते हैँ। वे सहस्नो दोपोके निवास स्थान होते हुए 
साधकको सहस्रो दुखोमे डाल देते हूँ ॥४०५॥ 
मन, वचन और काय इन तीनो करणो द्वारा जो साधक अपनी 
समस्त इन्द्रियोको वशमे रखता हुआ उक्त पाँचों समितियोके पालनमे 
प्रमाद नही करता उसके समस्त आखस्रव-द्वार निरुद्ध हो जाते हैँ जिससे 
उसके किसी भी नये कर्म रूपी रजका आखव नही होता ॥४०६॥ 
चाहे कोई वस्तु मनोज्ञ हो या अमनोज्न चाहे सजीव हों अथवा 
अजीब उसमे जो साधक न राग करता और न द्वेष वह पचेन्द्रिय विजयी 
कहा जाता है ॥४०७॥ 


अहिंसा चारित्र 


जीवोंके कुल अर्थात्‌ जातियाँ, योनि अर्थाव्‌ उत्पत्ति स्थान, मार्गणा- 
स्थान अर्थात्‌ गति, इन्द्रिय, काय, आदि द्वारा जीवोको पहिचाननेके स्थान 
इन सवको भले प्रकार समझ-वूझ्कर जीवोके आरम्भ अर्थात्‌ घात व 
"न क निवारण रूप परिणाम व भाव हो प्रथम अहिसा नामक ब्रत 

[४०८॥ 

जिनेन्द्र कहते है कि है भव्य, जिस प्रकार तुझे दुख प्रिय नही है उसी 
प्रकार अन्य जीवोको भी वह प्रिय नही है ऐसा जानो। इस 
समझंदारीके साथ अन्य जीवोके प्रति वेसा ही हित भावसे व्यवहार करो 
जिस प्रकार तुम चाहते हो कि वे तुम्हारे प्रति करें ||४०९॥| 


एक ओर त्रेछोक्यकी सम्पदा और दूसरी ओर जीवन इन दोमे-से 
किसी एकको चुनकर ले छो। ऐसा देवो द्वारा कहे जानेपर भी कौन 
ऐसा होगा जो जीवनको छोडकर त्रिलोकका वरण करेगा |॥४१०॥ 


२१४ 
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इस प्रकार जब यह त्रेछोक्य सब जीवोके जीवनकी तुलना नही कर 
पाता तब किसी भी जीवका घात चिलोक मात्रके सहार सदृश होता 
है ॥४११॥ 

जिस प्रकार अणुसे छोटी कोई वस्तु नही और आकाहसे बडा कोई 
पदार्थ नही । उसी प्रकार समझ लो कि अहिसाके समान ससारेमे कोई 
महान ब्रत नही है ॥४१२॥ 

जिस प्रकार समस्त लोकमे समस्त पवतोंसे ऊंचा मेरु पर्वेत है 
उसी प्रकार समस्त शोलो और ब्न॒तोमे अहिसाको सर्वश्रेष्ठ जानना 
चाहिए ॥४१३॥ 

जिस प्रकार आकाशमे यह लोक स्थित है तथा समस्त दोप-समूह 
इस पृथ्वीपर स्थित हैं उसी प्रकार सभी ज़्त गुण व शील अहिसापर ही 
आधारित हैं ॥४१४॥ 


गहिसा ही समस्त आश्रमोका हृदय है, समस्त शास्त्रोका गर्भ अर्थात्‌ 
उत्पत्ति स्थान है तथा सभी ब्रतो और गुणोका पिण्ड रूप एकीकृत 
सारभूत है ॥४१५॥ 


सभी जीव सभी प्रकारसे सभी अन्य जीवोसे सम्बन्धित हैं। अतएव 
जो जीव दूसरोको हिंसा करता है वह वस्तुत स्वय अपने सम्बन्धियोको 
ही मारता है ॥४१६॥ 

किसी अन्य जीवका वध स्वय अपना ही वध है तथा अन्य जीवोकी 
दया अपने पर ही दया है। अतएवं हिसाका विप व कण्टकके समान 
परिहरण करना चाहिए ॥४१७॥। 


क्रोधके वशीभूत होकर जब कोई अन्य जीवका वध करता है तब 
कालक्रमसे स्वयं भी तो मरणको प्राप्त होता है। अतएव जो मारा जाता 
है ओर जो मारता है उनके वीच मरग कालके थोड़ेसे अन्तरके सिवाय 
कोई विशेषता नही है ॥४१८॥ 

इन कारणोंसे इस छोक व परलोकमे दुखकी इच्छा न करनेवाले 
मुनिको सदेव जीव-दयामे अपना उपयोग लगाना चाहिए ॥४१९॥ 

इस लोकम जितने प्राणी हे चाहें वे तरस हो बयवा स्थावर उन्हें 
जान-बूज्षकर अथवा विना जाने प्रमादवश न स्वयं मारे और न उनका 
दूसरो द्वारा घात करावे ॥४२०॥ 
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चाहें कोई स्वयं प्राण-घात करे अथवा अन्य जनो द्वारा करावे या 
हनन करनेवालेका अनुमोदन करे वह यथार्थत. अपने ही प्रति वेर 
भावकी वृद्धि करता है ॥४२१॥ 

इस प्रकार ज्ञानी पुरुषोके उपदेशका साराश यहीं है कि कोई 
किसीकी हिंसा न करे । वस इतना ही अहिसा विषयक धर्म-शास्त्र है ऐसा 
जानना चाहिए ॥४२२॥ 


समस्त युक्तियों व तकंसि यही शुद्ध ज्ञान प्राप्त हुआ है कि समस्त 
जीव अपने-अपने कर्मासि उत्पन्न दुखोंसे आक्रात है अतएव उनकी हिसा 
करके उन्हे और अधिक दुखी न वनाया जाय ॥४२३॥ 

जो दमनशील मुनि अपने कर्मोके आखस््रवका निरोध करता हुआ 
समस्त जीवोको अपने ही समान समझता हुआ उनके प्रति सद्भावपुर्ण 
दृष्टि रखता है वह पाप कर्मका वन्च नही करता ॥४२४॥ 


जेंसे सुख सावनोंकी अपने लिए इच्छा करते हो और जैसे अपनेको 
दुखमे डालनेकी इच्छा नही रखते इसी प्रकार दूसरे प्राणियोके लिए भी 
दुखकी नही किन्तु सुखकी इच्छा करो। बस जिनेन्द्र भगवान॒का यही 
उपदेश है ॥४२५॥ 


सत्य वचन 


जो राग या हेप अथवा मोहके वगीभूत होकर असत्य वचन बोलनेका 
भाव भी अपने मनमे कभी न आने दे वही साधु है और यही उसका 
द्वितीय महान्नत होता है ॥४२६॥ 


सभी चारो प्रकारके असत्य वचनका त्याग कीजिए । क्योकि 
धारण किया हुआ सबयम भाषा दोपके कारण क्मवन्धसे अनुलिप्त हो 
जाता है ॥४२७॥ 


प्रथम प्रकारका असत्य वचन वह है जब कोई होनेवाली यथार्थ 
वातका निषेव करे। जेंसे यदि कोई कहे कि मनुप्यकी अकाल मुत्यु नही 
होती तो यह वात अनत्य होगी क्योकि प्रत्यक्षते ही अकाल मृत्यु सिद्ध 
है और उसमे झान्त्रम कदली घात मरण कहा गया है। ऐसी सभी प्रत्यक्ष 
तथा शास्त्र सम्मत बातोको ज्वठ कहना जसत्य-भाषण है ॥४२८॥ 


११० जिन-थाणी 
ज॑ असभुदुष्भावणाभेद विदिय असन्चवयण्ण तु 
अत्थि सुराणमका्रं मच्चु त्ति जहेवमादीय ॥४2२०॥ 


तदिय असच्च-वयण्ं सतं ज॑ कुणदि अण्ण-जादीय । 
अविचारिता गोणं अम्सी त्ति जहेवमादीयं ॥४३०॥ 


ज॑ वा गरहिद-बयणं ज॑ वा सावज-सजुद॑ वयणं | 
ज॑ वा अग्पिय-वयर्ण असच्च-वयण चउत्थं च ॥४३१९॥ 


कक्स-बयण्ं णिट्वर-वयण पेसुण्ण-हास-वयण्ण च | 
ज॑ किंचि विप्पलाब॑ गरहिंद-वयण समासेण ॥४३२५॥ 


फरुस कडुय॑ वयणं चेर॑ कलह च ज॑ भय कुणइ | 
उत्तासणं च हीलणमप्पिय-बयण समासेण ॥४३३॥ 


हास-भय-छोह-कोह-प्पदोसयादीहिं तुमे पयत्तेण । 
एय असच्च-वयण परिहरिदव्व विसेसेण ॥४३४॥ 


तब्विवरीद॑ं सच्च॑ कज्जे काले मिंद सविसए य | 
भत्तादि-कहा-रहिय भणाहि त॑ चेव हि सुणाहि ॥४३५॥ 


जलू-चंदण-ससि-मुत्ता-चदमणी तह णरस्स णिव्बाण । 
ण करति कुणइ जह अत्थ-जुय हिंद-मधुर-मिद-वयण्ण ॥४३६॥ 


अण्णस्स अप्पणो वा वि धम्मिए विद्ववतरा कज्जे | 
ज॑ पि अपुच्छिज्जंतो अण्णेहिं य पुच्छिओं जप ॥४३७॥ 


माया व होइ विस्ससणिज्जो पुज्जो गुरु व्व लोगस्स । 
पुरिसों हु सच्च-बाई होदि हु सुणिडल्लओ व्व पिओ ॥४३८॥ 
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जो वात कभी होती नही उसका होना बतलाना दूसरे प्रकारका 
असत्य वचन है जेसे यह कहना कि देवोकी अकाल मृत्यु होती है क्योकि 
प्रत्यक्ष दिखाई न देनेपर भी श्ास्त्रमे कहा गया है कि देवोके पुण्य 
प्रभावसे उनकी बिना आयु पूर्ण हुए मृत्यु नही होती । ऐसी ही अन्य 
बाते भी ॥४२०॥ 


तीसरे प्रकारका असत्य वचन वह है जब कोई किसी एक प्रकारकी 
सत्य वातको अन्यथा प्रकार कहता है। जैसे गाय या बेलको देखकर 
विना विचारे कह दे कि घोडा जा रहा है इत्यादि ॥४३०॥ 


निन्‍्दात्मक सत्य वचन भी किसी पाप या दोषसे सयुक्त अथवा 
किसीको अग्रिय छगगनेवाले वचन वोलना चतुर्थ प्रकारका असत्य वचन 
है ॥४३१॥ 


इसी कोटिमे आते है ककंश व निष्ठुर वचन चुगलखोरी हँसी-मजाक 
व अनावश्यक प्रछप क्योकि ये भी गहित वचन हैं। इसी प्रकार कठोर 
व कटु वचन वेर व कलह की अथवा भय जनक वाणी, त्रास-दायक 
लज्जोत्पादक व अप्रिय वचन तथा हास्य, भय, लोभ व क्रोध आदि 
दोपोसे उत्पन्त वचन भी असत्यमे हो आते हैं अत इन सबका साधकको 
प्रयत्न पुर्वेक परिहार करना चाहिए ॥४३२-४३४॥ 


ऊपर जो असत्य वचनके नाना प्रकार कहें उनसे विपरीत अपने 
कार्यके विषयमे यथोचित समयपर परिमित शब्दोमे विपयान्तर न होते 
हुए भी भक्त अर्थात्‌ खाने-पीने आदिकी बातोको छोडकर जो बोला जाय 
वह सत्य वचन है । वही बोलना चाहिए और वही सुनना चाहिए॥४३५॥ 


जल, चन्दन, चन्द्रमा, मोती व चन्द्रमणि आदि शीतल पदार्थ 
मनुष्यको वह सुख-शान्ति नही पहुँचा सकते जेसी सार्थक हितकारी मधुर 
और परिमित वचन पहुँचाते है ॥४३६॥ 


अपने अथवा दूसरोके किसी धर्म सम्बन्धी विद्यमान कार्यके उपस्थित 
होनेपर जो बिना पूछे अथवा दूसरोके द्वारा पूछे जानेपर जो कुछ उचित 
व आवश्यक हो उतना अवश्य बोलिए ॥४३७।॥ 

वह पुरुष माताके समान विश्वसनीय तथा गुरुके समान लोक द्वारा 
पूजनीय होता है जो सत्यवादी हो। वही श्रवण करने योग्य विद्वानके 
समान प्रिय भी होता है ॥४३८॥ 
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विवादग्रस्त छोगोके बीच मध्यस्थता करते समय जो दोष रहित 
सत्य वचन ही बोलता है वह लोगोका परम स्नेह प्राप्त करता है और 
जगद्विख्यात यश भी पाता है ॥४३०॥ 

सत्य ही तप है, सत्यमे ही सयम है तथा शेष समस्त गुण भी सत्यमे 
ही निवास करते है। सभी गुणोका सत्य ही आश्रय है जेसे मछलियोका 
आश्रय उदधि अर्थात्‌ समुद्र व अन्य जलाशय हैं ॥४४०॥ 

भले ही अन्य कोई गुण न हो किन्तु यदि मनुष्यमे सत्यभाषी होनेका 
गुण हो तो उसो सत्यमात्रके बलसे वह जगतु-भरमे सबका प्रमाण 
अर्थात्‌ विश्वासपात्र बन जाता है। किन्तु अत्यन्त सयमी होते हुए भी 
कोई पुरुष असत्यभाषी हो तो इस असत्यके कारण वह छोटे-से तृणके 
समान तुच्छ माना जाता है ॥४४१॥ 


चाहें कोई शिश्वण्डी अर्थात्‌ शिखाधारी बाल ब्रह्मचारीके समान हो, 
जटाधारी ऋषि हो, मुण्डी-नग्न या वस्त्रधारी श्रमण हो किन्तु वह 
असत्य वचन बोलता है तो उसकी वह सब साधना विडम्बना है, निष्फल 
है ॥४४२॥ 

जिस प्रकार उत्तम अन्नका विनाशक विष है व यौवनको नष्ट करने- 
वाला बुढापा है। उसी प्रकार अहिसादि समस्त गुणोका विनाशक असत्य 
वचन है ऐसा जानिए ॥४४३॥ 

एकमात्र असत्य वचनके कारण पुरुष अपनी माताके भी द्वेष अर्थात्‌ 
अविश्वासका भाजन बन जाता है फिर वह असत्यसे अन्य जनोका झत्रु 
क्यो नही होगा ॥४४४॥ 

थोडा-सा भी असत्य भाषण बहुत-से सत्य वचनोका घात कर ड़ालता 
है तथा असत्यभापी पुरुष स्वय भी अत्यन्त शकित रहता है ॥४४५॥ 

असत्य भापणमे अनेक दुगुण समाविष्ट होते है जैसे अविश्वास, अपयश्ञ, 
झगडा, बेचेनी, कलह, वेर, भय, शोक, वध, बन्धन, भेद, धन-नाश 
आदि ॥४४६॥ 

किन्तु जो साधु मिथ्या भाषणके दोषोका निवारण करता है वह 
पूर्वोक्त दोषोसे मुक्त होता हुआ उनके विपरीत गुणोसे लाभान्वित होता 
है ॥४४७॥ 

अत नाना-बन्धनोके मार्गोकी समीक्षा करते हुए ज्ञानी पुरुषको स्वय 


सत्यकी ही गवेषणा करनी चाहिए और इस प्रकार समस्त जीवोके साथ 
मेत्रीका निर्माण करना योग्य है ॥|४४८।| 


२५ 


११४ जिन-चाणी 


ढिट्ू मिये असंदिद्धं पडिपुण्णं वियंजिय | 
अयंपिरमणुव्विग्ग भासं णिसिर अत्तबं ॥2४2२॥ 
अप्पगट्ठा परद्टा वा कोहा वा जड़ वा भया | 
हिसग॑ ण मुर्स बुया णो वि अण्णं बयावर ॥४५०॥ 


मुसावाओ य छोगम्सि सव्ब-साहहिं गरद्ठिओं । 
अविम्सासो य भूयाणं तम्हा मोस विवज्ञए ॥४५१॥ 


णिन्न-काछ5प्पमत्तेग मुसा-वाय-विवज्ञण । 
भासियव्व हिय॑ सच्च णिन्चाउत्तण दुकर ॥४०५२॥। 


भासाएं दोसे य गुणे य जाणिया 
तीसे थ दुट्ठ परिवज्िए सया | 
छसु संजए सामणिए सया जए 
ध्् हेयमाणुलो मिय॑ + 
चएज्ज बुद्ध हियमाणुलोमिय॑ ॥४५३॥ 


सवक्त-सुद्धि समुपेहिया मुणी 
गिर च दुद्ध परिवज्जए सया ! 
मिय॑ अदुद्ठ अणुवीई भासए 
सयाण मज्झे लहई पसंसण ॥४०७।॥ 


तहेव फरुसा भासा गुरु-भूओवधघाइणी । 
सच्चा वि सा ण वत्तव्वा जओ पावस्स आगमसो ॥४८७॥ 


बितह पि तहामुत्ति ज गिरं भासए णरो | 
तम्हा सो पुद्ठो पावेणं कि पुण जो मुर्सं बए ॥४५६॥ 


कालेण काल विहरेज्ज रहे 
वलाबलं जाणिय अप्पणो य | 
सीहो व सद्देण ण संतसे ज्जा 
वय-जोग सुच्चा न असच्चमाहु ॥४८जञ। 
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आत्मवान॒ अर्थात्‌ गुणी पुरुषको दिष्ट आर्थात्‌ प्रमाणित, मित, कमसे- 
कम शब्दोमे असन्दिग्व परिपूर्ण सुस्पष्ट बकवाद रहित व खेद रहित भाषग 
करना चाहिए ॥४४९॥ 

अपने स्वार्थ अथवा दसरेके हितार्थ या क्रोवसे व भयसे कोई हिसा- 
जनक झूठ बात न स्वय बोलना चाहिए और न दूसरेसे कहलाना चाहिए 
॥४५०॥ 


मिथ्या भाषण लोक-भरमे सभी साधु पुरुषों द्वारा निन्‍्दनीय माना 
गया है। असत्य बोलनेवाले-पर-से लोगोका विश्वास हट जाता है। 
अतएव असत्य वचनका परित्याग करना उचित है ॥४५१॥ 

सदेव प्रमाद-रहित होकर असत्य भाषणसे रहना चाहिए ओर 
वही बात कहना चाहिए जो सत्य हो और हितकारी हो। यह दुष्कर 
कार्य तभी सम्भव है जब“सदा सावधान रहा जाये ॥४५२॥ 

भाषाके दोषो और गणोको जानकर उसके दोपोंका सदेव निवारण 
करते रहना चाहिए। पाँचो इन्द्रियो और मन इन छहोपर सयम रखते 
हुए श्रमण साधु सदेव जगत्‌मे बुद्धिपु्वकं हित ओर सत्यानुकूल भाषण 
करे ॥४५३॥ 

मुनिको सदेव अपने वचनोकी शुद्धिपर ध्यान देते रहना चाहिए 
ओर सदोप वाणीका निवारण करते रहना चाहिए। वह परिमित 
दोषरहित व सत्यानुकूल भाषण करे तभी वह चत्युरुषोके मध्य प्रशंसा 
प्राप्त कर सकता है ॥४५४॥ 


उसी प्रकार कठोर भाषा बहुत लोगोको चोट पहुँचाती है। सत्य 
भाषा भी ऐसी न बोले जिससे पापका आगमन हो ॥४५५॥| 


जब कोई मनुष्य तथ्यहीन किन्तु सत्य समान दिखनेवाली बात 
कहता है तव भी उसे पापका स्पर्श होता ही है। फिर जो सरासर झठ 
ही बोलता है उसके पापका कया ठिकाना है ॥४५६॥ 

जिस समय जो क्रिया करनी चाहिए वही करे। राष्टके देझ्य-प्रदेशमे 
विचरता रहे। कोई भी कार्य करनेके पहले अपनी शक्ति-अशक्तिको 
जान-समझ ले। यदि कोई उसे कठोर या असम्य झन्द भी कहे तो भी 
वह सिहके समान निडर रहे । किन्तु बदलेमें अपने व्रत व योगका त्याग 
कर असत्य भाषण न करे ॥४५छ॥ 
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अचोरिय-चारित्त 

गामे वा णयरे वा रण्ण वा पल्छिकणा पर-पन्‍्थ | 
जो मुयद्ति गहण-भाव॑ तदिय-बढं होदि तम्सवे ॥2०८॥ 
मा कुणसु तुम बुद्धी बहुमप्पं वा परादिय घेत्त | 

4 $ प्र ह कं 
दंतंतर-सोधणयं करलिंत्र-मेत्त पि अविडिण्णं ॥४५०॥ 
जह मकडओ धघादइ-फर्ल दद्गुण छाहिदं तम्स | 
दृरत्थस्स वि डेवदि घेत्तण थि जइ बि छंडेदि ॥४६० 


एव ज॑ ज पस्सदि ढव्ब॑ अद्िल सद्षि पाविंद त॑ त॑ | 
सब्वब-जगेण वि जीबो छोभाव्ट्टो ण॒ तिप्पदि ॥४०5६१॥ 


जह मारुओ पवड़5 खणेग वित्थरद अच्भयं व जहा | 
जीवस्स तहा छोहो मंदो वि खणेण वित्थरड ॥४६२॥ 


लोभे पवडढए पुण कज्जाकज्ज णरो ण चिंतेद्वि 
तो अप्पणो वि मरणं अगणतों साहस कुणदि ॥४६३॥ 


सव्वो उबहिद-चुद्धी पुरिसो अत्थे हिंदे य सब्बो वि। 
सत्तिपदार-विद्धों व होढि हिद्यम्मि अदि-दुहिटों ॥४६७॥ 


अत्थम्पमि हिंदे पुरिसो उम्मत्तो विगद-चेयणों होई। 
मरदि य हककार-किदो अत्थो जीव॑ खु पुरिसस्स ॥०६०। 


अडई-गिरि-द्र-सागर-जुद्धाणि अडंति अत्थ-लोभादों | 
पिय-बंधवे वि जीव॑ पि णरा पयहति धण-हेदु ॥४६६७।॥ 


अत्थे सतम्हि सुहं जीव॒दि सकलत्त-पुत्त-संचधी ! 
अत्थं हरमाणेण य हिंद हवदि जीविदं तेसि ॥४६७॥ 
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चोरस्स णत्थि हियए दया य छज्जा ढमो व विस्सासो | 
चोरस्स अत्य-हेद णत्थि अकादव्बयं कि पि ॥४६८॥ 


सयणं मित्त आसयमल्लीणं पि य महल्लऊए दोसे | 
पाडेदि चोरियाए अयसे दुक्खम्मि य महल्ले ॥४६०॥ 


एदे सब्वे दोसा ण होंति पर-इठ्व-हरण-विरदृस्स । 
तव्विचरीढा य गुणा होंति सदा उत्त-भोइस्स ॥४७०॥। 


बम्भचरिय-चारित्त 
दट्टुण इत्थि-रूब॑ बछा-भावो णिवत्तदे तासु । 
मेहुग-सण्ण-विचज्जिय-परिणामों अह व तुरिय-बर्द ॥७७१। 


रक्खाहि बभचेर अब्यंभ दसविध॑ तु वज्जित्ता । 
णिच्च॑ पि अप्पमत्तो पचवियों इत्थि-वेरग्गे ||४७७२॥ 


जींवो वंभा जीवम्मि चेव चरिया हवेज्ज जा जब्णिो | 
त जाण बभचेर विमुक्ष-परदेह-वित्तिस्स ॥७७३॥ 


इत्थि-विसयाभिरछासो बत्थि-विभोक्‍्खो य पणिद रखस-सेवा | 
ससत्त-दव्व-सेवा तब्िवियालोयण चेच ॥४७४॥ 


सक्कारो सकारो अदीद-सुमरणमणागदभिलासं । 
इद्च-विसय-से वा वि य अव्बंभ॑ दसबिह एद ॥४७५॥ 


एदं विसग्गि-भूद॑ अव्वभ दसविहं पि णादव्वं | 
आचादे मधुरमिव होढि विवागे य कडुयदर ॥४७६॥ 


गस्न-कढा इत्थि-कदा ठोसा असुचि बुडढसेवा य | 
त्ंसश्गयढोसा वि य करेति इत्थीसु वेरग ॥७७७॥ 
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चोरके हृदयमे > तो कोई दया होती, न लज्जा, न दमन-शीलता 
और न विश्वास । जब धन हड़पनेकी बात आती है तब ऐसा दुष्क्ृत्य 
नही है जो चोर न कर सके ॥४६८॥ 
चोरीके कारण मनुष्य अपने बन्धुजन, इष्ट, मित्र तथा सेवक आदि 
आश्रित जनोको महाव्‌ सकटमे तथा अपयश और भीषण दुखमे ला 
पटकता है ॥४६०॥ 
इस प्रकारके समस्त दोष परद्वव्यापहरणके त्यायका न्नत रखनेवाले 
पुरुषको नही होते । जो दी हुई वस्तुमान्रका ग्रहण व उपभोग करता 
है वह उक्त दोषोसे विपरीत गुणोका भागी होता है ॥४७०॥ 
प्रह्मचय चारित्र 
स्‍त्रीके सुन्दर रूपको देखकर भी जो साधु पुरुष उसकी इच्छा नही 
करता व अपने मनमे संस्गंका भाव भी उत्पन्न नही होने देता वही 
पुरुष ब्रह्मचयं नामक चतुर्थ ब्रतका पालक है ॥|४७१॥ 
दक्ष प्रकारके व्रह्मचर्यके दोषोको बचाकर ब्रह्मचयें ब्नरतकी रक्षा करनी 
चाहिए। नित्य ही प्रमादका त्याग करके स्त्रियोके प्रति पॉचो ही प्रकार- 
को विरक्ति रखना उचित है ॥४७२॥ 
जीव ही ब्रह्म है अतः जीवमे ही जो यतिकी चर्या अर्थात्‌ तल्‍लीनता 
जिसमे परदेहसे सर्वंथा विम॒क्ति ही होती है उसीको सच्चा ब्रह्मचर्य 
समझना चाहिए ॥४७३॥ 
स्‍त्रीसे विषय-भोगकी अभिलाषा, उसके गुह्यागको उधाडना, मनचाहे 
रसोका सेवन, मिश्रित द्रव्योका सेवन, स्त्रियोकी आँख, कान, नाक आदि 
इन्द्रियोका अवलोकन, उनका सत्कार व सस्कार अतीत कालके विषय, 
भोगोका स्मरण, आगामी सुख-भोगकी अभिलाया तथा इच्छित विषयका 
सेवन ये अन्नह्मके दश भेद हैँ ॥|४७४-४७५॥ 
इस दशो प्रकारके अन्नह्मचर्यंको विष व अग्निके समान घातक 
समझना चाहिए । वह प्रारम्भमे तो मधुर दिखाई देता है किन्तु उसका 
परिणाम बहुत कट्ठ होता है ॥४७६॥ 
काम-वासनासे उत्पन्न व स्त्रियोमे पाये जानेवाले दोपोपर विचार 
करने, उनकी अशुद्वि पर ध्यान देने, दुद्ध पुरुपोकी सेवा तथा ससर्ग जन्य 
दोपोको समझ लेनेसे स्त्रियोंके प्रति वेराग्य भाव उत्पन्न हो जाता 
हूँ ॥४७७॥ 
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जावइया किर दोसा इह-पर-लोए दुद्दावह्या होंति। 
सब्वे वि आवहडि ते मेहण-सण्णा मणुस्सस्स ॥|2७८॥ 


सोयदि विल्वदि परितप्पदी य कामाहुरो विसीदयढि | 
रततिं दिवा य गिहट ण रूृददि पज्ञादि विमणों य ॥४७०॥ 


सयणे जणे य सयणासणे य गामे घरे व रण्णे वा । 
कास-पिसायग्गहिदों ण रसदि तह भोायणादीसु ॥2८व॥। 


कामादुरस्म गच्छदि खणों वि संबच्छरों व्‌ पुरिसम्स | 
सीदति य अगाईं होदि य उक्‍क्रठिओ पुरिसो ॥४८१॥ 
कामाहुरों णरों पुण कामिज्जते जणे दु अछहते | 

घत्तदि मरिदु वहुवा मरुप्पवादादि-करणेहि ॥४८२॥ 
संकप्पंडय-जादेण राग-दोस-चल-जमर-जीहेण | 
विसय-विल-बासिणा रदि-मुद्देण चिंतादि-रोसेण ॥४८३॥ 
काम-झ्ुुजएण इबद्ठा छज्जा-णिम्मोग-दरप-ढाढेण | 

णस्संति णरा अवसा अगणेय-टहुक्खावह-विसेण ॥४८४॥ 
आसीविसेण अवरुद्धस्स वि वेगा हृवंति सत्तेव | 

दस होंति पुणो वेगा काम-भुयगावरुद्धस्स ॥४८७ा। 

पढमे सोयदि वेगे दद्धू त इच्छदे विद्य-वेगे। 
णीससदि तदिय-वेंगे आरुहृढि जुरों चउत्थम्मि ॥४८६॥ 
डज्मदि पंचम-वेगे अंग॑ छट्टेण रोचदे भत्तं | 

भमुच्छिज्जदि सत्तमए उम्मतो होइ अट्रुमएण ॥४८०॥ 


णवमे ण किंचि जाणदि उसमे पाणेहिं मुच्चदि मर्दंवों । 
संकप्प-चनेण पुणो वेगा तिव्वा व मंदा वा ॥४८८॥। 
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इस जन्ममे तथा जन्मान्तर होनेपर परलोकमे जितने दोष दुखो- 
त्पादक होते हैं उन सबकी जननी मनुष्यकी यह मेथुन सज्ञा ही है ॥४७८॥ 
कामकी आतुरताके वशीभूत हुआ मनुष्य सोचमे पड़ा रहता है, 
विलाप करता है, परितप्त होता है, विषाद करता है तथा दिन-रात 
निद्रा न पाता हुआ उदास मनसे अपनी प्रियाका ध्यान किया करता 
है ॥४७९॥ 
कामरूपी पिशाचसे ग्रसित मनुष्य न तो अपने स्वजन सम्बन्धियोके 
साथ शयन व आसनमे, नग्नाम, घर या वनमे और न भोजनादि 
क्रियाओमे कुछ सुख मानता है ॥४८०॥ 
कामातुर पुरुषका एक क्षण भी वर्ष-भरके समान बीतता है। उसके 
समस्त अग-प्रत्यग ढीले पड जाते है और वह॒सदेव उत्कण्ठित रहता 
है ॥४८१॥ 
कामातुर मनुष्य जब अपने प्रियजनको पानेमे असफल रहता है तब 
वह निराश होकर भुगुपात आदि उपायोसे आत्मघात करनेका प्रयत्न 
करने लगता है ॥४८२॥ 
यह कामरूपी भुजग सकल्प-विकल्परूपी मनोभावसे उत्पन्न होता 
है। उसकी राग और द्वेषरपी दो रूपलपाती हुई जिह्ठाएँ होती हैं । 
वह इन्द्रियोके विषयरूपी विलमे निवास करता है। रति ही उसका मुख 
है और चिन्ता ही उसका रोष है। उसके अनेक प्रकारसे दुखदायी 
निर्लज्जता व दर्परूपी दाढसे दष्ट होकर मनुप्य विवशतापुवंक विनाशको 
प्राप्त होते हैं ॥४८३-४८४॥ 
न सर्पसे दष्ट मनुष्यके तो केवल सात ही आवेग होते है किन्तु कामरूपी 
ले सर्पसे दष्ट होनेपर उसको दश आवेग आते हैं ॥४८५॥ 
कामरूपी सपंके दशके पहले आवेगसे मनुष्य सोचमे पड जाता है। 
दूसरे आवेगमे अपने प्रियजनको देखनेकी इच्छा करने लगता है। तृतीय 
आवेगमे वह साँस भरने छगता है तथा चतुर्थ वेगमे वह ज्वरम्रस्त हो 
जाता है। पाँचवे वेगमे उसे दाह उत्पन्न होने रूमता है। छठे दौरमे 
उसे भोजनकी भी रुचि नही रहती। सप्तम दौरमे मूर्च्छा तथा अष्टममे 
उनन्‍्माद होने लमता है। नवम वेगके फलूस्वरूप चेतना-विहीन होकर 
अपनी जानने-समझनेकी शक्ति खो बैठता है तथा अन्तिम दशवे दौरमे 


उसका प्राणान्त हो _जाता है। ये वेग कामासक्त मनुष्यके सकल्पानुसार 
तीन या मन्द होते हैं ॥४८६-४८८॥ 
२६ 
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ज्येष्ठामूल नक्षत्रमे चन्द्रके होनेपर अर्थात्‌ ग्रीष्म ऋतुके ज्येष्ठ मासमे 
भी स्वच्छ आकाशके बीच मध्याह्त कालमे भी सूर्य इतना ताप उत्पन्न 
नहीं करता जितना कि बढता हुआ काम-वेग पुरुषके हृदयमे दाह उत्पन्न 
करता है ॥४८५९॥ 
सुर्याग्नि तो केवल दिनमे ही ताप देती है किन्तु कामाग्नि पुरुषको 
रात-दिन जलाती है। सूर्यके तापसे बचनेके लिए शीतल छायादि उपाय 
भी हैँ किन्तु कामाग्निके तापसे बचनेका कोई उपाय नहीं ॥४९०॥ 
सूर्याग्नकि तापका जल, चन्दन आदि द्वव्यों द्वारा शमन किया जा 
सकता है किन्तु कामाग्निकि उपशमनके लिए ऐसे कोई द्रव्य उपलब्ध 
नही हैं। सूर्याग्वि केवल शरीरकी बाहरी त्वचाकों जलाती है किन्तु 
कामाग्नि देहके बाहर-भीतर सर्वत्र दाह उत्पन्न करती है ॥४९१॥ 
किन्तु जो ब्रह्मचारी पुरुष है उसे ये सव दोष नही सताते | वीतरागी 
पुरुषके तो उनसे विपरीत बहुत-से गुण प्रकट होते हैं ||४५२॥ 
काम भोगोके रसके जानकारके लिए अब्रह्मचर्य मेथुनसे बिलकुल 
विरक्त होना अत्यन्त कठिन बात है। घोर अखण्ड ब्रह्मचर्यरूपी महात्रत 
पालन करना बहुत दृष्कर है ॥४०३॥ 
जो स्वादिष्ट भोजन-पान शीघ्र ही मदकी वृद्धि करता है उसका 
ब्रह्मचर्यके पालन करनेवाले साधुको सदेव त्याग करना चाहिए ॥४९४।॥ 
ब्रह्मचरय व्रतके पालनमे अनुरक्त भिक्षुको भूषण-वसन आदिका त्याग 
करना चाहिए तथा शरीरके श्वुगार हेतु किसी भी प्रकारका अलकार 
धारण नही करना चाहिए ॥४९५॥ 
व्रह्मचारी पुरुषको स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण और शब्द इन पाँचो प्रकारके 
इन्द्रिय विपयोका सर्देव परित्याग करना उचित है ॥४०९६॥ 
देवलोक तकके समग्र लोकमे जो कुछ भी शारीरिक तथा मानसिक 
दुख हैं वे सव सचमुच कामभोगोकी आशक्तिसे ही उत्पन्न हुए है। 
इसलिए वीतराग पुरुष ही उन दुखोका पार पा सकते है ॥४९७॥ 
विभूषा तथा स्वादिष्ट भोजन ये पुरुषको स्त्री ससर्गकी ओर खीचमे- 
वाले हैं। अत आत्म-गवेषी साधुके लिए ये तत्काल मरण करानेवाले 
तालपुट विषके समान है ॥४०८॥ 
अब्नह्मचर्य एक घोर प्रमाद है जिसका सेवन दुराचारी मनुष्य ही 
करते हैं। अत लोकमे सदाचरणको भग करनेवालो बातोसे बचनेवाले 
मुनिजन उसका सेवन नही करते ॥४०९॥ 
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जिस प्रकार सूखे ईंधतरूप सूखे वृक्षोसे भरे हुए वनमे पवनके 
झकोरो सहित उत्पन्न हुई दावानल बुझतो नही है उसी प्रकार विविध 
प्रकारके रसवाले आकारोको भोगनेवाले किसी भी ब्रह्मचारीकी इन्द्रिय- 
रूपी अग्नि हितकारी नहीं होती ॥५००! 

देव, दानव, गन्धव॑, यक्ष, राक्षस तथा किन्नर जातिके देव भी उस 
पुरुपषको नमस्कार करते हैं जो अत्यन्त दुष्कर ब्रह्मचर्य ब्रतका पालन 
करते हैँ ॥५०१॥ 

यह जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिष्ट ब्रह्मचर्य ध्रुव, नित्य और शाइवत 
है । इस धर्मको धारण कर अनेक जीव मोक्षको प्राप्त हुए हैं, हो रहे हैं 
तथा अन्य घर्मावलम्बी आगामी कालमे भी सिद्ध होते रहेगे ॥५०२॥ 


अपरिग्रह चारित्र 


सम्यक चारित्रके भारकों वहन करनेवाले साधुका पचम ब्त है 
निरपेक्ष भावनापूर्वक समस्त ग्रन्थो अर्थात्‌ परिग्रहोका त्याग ॥५०श। 

जिनेन्द्र भगवान्‌ कहते हैं कि हे साधु, तुम अपने मन, वचन, कायसे 
तथा कृत-कारित और अनुमोदना भावसे समस्त अन्तरग और बवहिरग 
परिग्रहोका परित्याग करो ॥५०४॥। 

अभ्यन्तर ग्रन्थियाँ चौदह प्रकारकी हँ--मिथ्यात्व, पुल्लिगादि तीन 
बेदोका अनुराग, हास्य, रति, अरति, शोक, भय और ग्लानि ये छह 
नोकपाय रूप दोप तथा क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कषाय 
ये मोहनीय कर्मजन्य चौदह आशभ्यन्तर परिग्रह है ॥५०५॥ 

वाह्य परिग्रह है-हक्षेत्र वास्तु अर्थात्‌ घर-द्वार, धन-धान्य, वतंन- 
भाडे, दुपाये--सेवक, मनुष्य, चौपाये--गाय, भेंस आदि पणु, गाडी, पालकी 
आदि वाहन तथा शय्या व आसन आदि गृहस्थीकी सामग्री ॥५०६॥ 

जिस प्रकार भूसी सहित कोदव तथा तुष सहित तन्‍्दुल अर्थात्‌ धान- 
को शुद्ध करना शक्‍्य नही उसी प्रकार परिग्रहमे आशक्त जीवके मोह- 
रूपी मलका शोधन करना कठिन है ॥५०७॥। 

जब राग, लोभ, मोह एव आहार, भय, मैथुन व परिग्रह इन चार 
सज्ञाओं तथा शब्द ऋद्धि एव सात रूप तीन गारवोकी उदीरणा अर्थात्‌ 


तीव्नतासे कर्मोदय होता है तभी मनुष्य पुर्वोक्त परिग्रहोके सचय हेतु मन 
करता है ॥५०८॥ 
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यदि कथचित्‌ उन परिग्रहोका सचय भी हो जाये तो भी लछोभी पुरुष- 
को उनसे तृप्ति नही होती क्योकि मोहका यह नियम है कि जितना लाभ 
उससे उतनी ही छोभकी वृद्धि होती है ॥५०९॥| 


जैसे ईंघनसे अग्निकी तथा सैकडो नदियोसे लवण समुद्रकी तृप्ति नही 
होतो उसी प्रकार त्रेलोक्यकी सम्पत्ति प्राप्त हो जानेपर भी लोभग्रसित 
जीवको सनन्‍्तोष नही होता ॥५१०॥ 


तृप्तिके न होनेपर निरन्तर तृष्णा ग्रसित होते हुए हाय-हाय करने व 
राग रजित चित्तवाले मनुष्यको क्या सुख मिल सकता है ॥५११॥ 


वह मासके लोभी पक्षीका अन्य पक्षियों द्वारा मारे जानेके समान 
अपराधी न होनेपर भी लछोभवश हनन किया जाता, मारा जाता, बाँधा 
जाता और अवरुद्ध किया जाता है ॥५१२॥ 


लोभी पुरुष अपने ही माता, पिता, पुत्र व पत्नीका भी विश्वास नही 
करता और अपनी धन-सम्पत्तिकी रक्षाके निमित्त सारी रात जागता 
रहता है ॥५१३॥ 


अथवा यदि जल, अग्नि व मूषको आदिके उपद्रवसे उसके धन-धान्य- 
की हानि हो जाये तो लोभी पुरुष तोन्न दुखका अनुभव करता है ॥५१४॥ 


परिग्रह त्याग वृत्तिसे मनुष्य उक्त सब दोषोसे मुक्त हो जाता है 
तथा उन दोषोसे विपरीत सदगुणोका लाभ प्राप्त करने छूगता है ॥५१५॥ 


परिग्रह त्याग इन्द्रियोको वह्मे करने हेतु उसी प्रकार सफल होता 
है जेसे हाथोके वशीकरणके लिए अकुश। अपरियग्रह इन्द्रियोके गोपनका 
वसा हो सफल उपाय है जेसा नगरकी रक्षाके लिए खाई ॥५१६॥ 

जिस प्रकार भार ढोनेवाला पुरुष अपने भारकों उतारकर सुखी 


होता है उसी प्रकार परिग्रहका त्याग कर निरासक्त साधु निदिचिन्त 
रहता है ॥५१७॥ 


इसलिए हे साधु पुरुष, अपने समस्त अतीत, वर्तमान और भविष्यत्‌- 


कालीन आसक्तियोका सदेव कृतकारित व अनुमोदित भावोसे निवारण 
करो ॥५१८॥ 


समस्त ग्रन्थियोंसे मुक्त॒होकर निश्चिन्त व प्रसन्न-चित्त हुआ साधु 


जैसी प्रीति व सुखका अनुभव करता है उसे कोई चक्रवर्ती सम्राट भी 
नही पा सकता ॥५१०॥ ह 
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जो मनुष्य दुरबद्धि पूर्वक पापकर्मो द्वारा धनका सचय करते हैं वे 
मरनेपर उस सबको छोड कर्मोके जालमे फँंसकर वेरानुबन्धके कारण 
नरकमे जा पड़ते हैं ५२०॥ 
जिस प्रकार चोर अपनी ही लगायी सेधके द्वारमे फेसकर स्वकर्मके 
पापका भागी होता है उसी प्रकार समस्त प्रजा इस लोक और परलोकमे 
अपने कर्मोका फल भोगती है । किये हुए कर्मोसे उनका फल भोगे बिना 
मुक्ति नही मिलती ॥५२१॥ 
ससारमे आकर जो कोई दूसरेके लिए भी सहायतारूप यदि कुछ 
दुष्कर्म करता है तो उस कर्मका फठ भोगते समय वे बन्धुजन उसके 
सहायक नही बनते ॥५२२॥ 
प्रमादी पुरुष अपने धनके द्वारा दृष्कमके फलसे इस लोक व परलोकमे 
ज्राण नही पा सकता। जिस प्रकार प्रकाश देनेवाले दीपकके बुझ जानेपर 
घोर अन्धक्रारमय गुफामे-से पार पानेका मार्ग देखनेमे असमर्थ होता है 
॥५२३॥ 
हम सुखसे रहते और सुखसे जीते हैँ क्योकि हमारे पास रक्षाकी 
चिन्ता करने योग्य कोई परिग्रह नहीं है। मिथिला नगरी आगसे दग्ध 
हो जाये तो भी मेरे आत्मस्वरूपका कुछ नही जल पाता । यह मिथिलाके 
उन नमिनामक नरेशका वचन है जो निष्काम कर्म व निरासक्त भावके 
आदर्श पुरुष माने गये हैं ॥५२४॥ 
भिक्षु अपने पुत्न-कलत्रको छोडकर गृहस्थीके काम-काजसे निवृत्त हो 
गया है उसके लिए न कुछ प्रिय है और न अप्रिय अर्थात्‌ वह राग-द्वेषसे 
रहित होकर शुद्ध आत्मचिन्तनका सुख पाता है ॥५२५।॥ 
जो भिक्षु गृह-द्वार छोडकर समस्त गृहस्थीके बन्धनोसे मुक्त हो गया 
और एकान्त रूपसे आत्मचिन्तन करने लगा वही मुनि है और वही 
विपुल कल्याणका भागी है ॥५२६॥ 
जो धनाढ्य दानी प्रतिमास दश लाख गौओका दान करता है 
उससे भी श्रेष्ठ चह सयमी पुरुष है जिसके पास देनेको कुछ भी नही है 
॥५२७॥ 
सोने और चाँदीके पर्वतोके समान ढेर लग जाये और चाहें असख्य 


केलास सदृश | किन्तु छोभी मनुध्यको तृष्णा उससे कभी भी कम नही 
होती क्योकि इच्छा आकाशके समान अनन्त है ॥५२८॥| 
२१७ 


१३० जिन-चाणी 


पुढवी साली जब॑ चेव हिरण्णं पसुभिस्सह । 
पदिपुएंण॑ णाल्मेगस्स इइ विज्जा तब॑ चरे ॥५२९॥ 


सलल्‍लँ कामा विस कामा कामा आसीविसोवसा । 
कामे पत्थेमाणा अकामा जंति दोग्गई ॥५३०॥ 


छंद॑ णिरोहेण उबेइ मोव्ख आसे जहा सिक्खिय-कम्मधारी | 
पुव्वाईं वासाईं चरप्पमत्तो तम्हा मुणी खिप्पभुवेश मोक्खं ॥५३१ 


| 0० 6. 


समिदि-परूवर्ण 


इरिया-भासेसणाठाणे उच्चारे समई इय | 
एयाओ पंच समिईओ चरणस्स य पवत्तणे ॥५: 


आलंबणेण कालेण मग्गेण जयणाए य | 
चउ-कारण-परीसुडद्धं सजए इरियं रिए ॥५३३॥ 


तत्थ आल्वर्ण णाण दंसण्ण चरणं तदा। 
काले य डिवसे वुत्ते मग्गे उप्पह-बज्जिए ॥५३४॥ 


हिन्दी अनुवाद १३१ 


भूमि, शालि, यव, सुवर्ण व पशु ये जितने हैं वे सब यदि एक पुरुषकी 
सम्पत्ति वन जाये तो भी उसे सनन्‍्तोष नहीं होगा। ऐसा विचार कर 
मनुष्यको सयमका अभ्यास करना चाहिए ॥५२०॥ 


समस्त कामनाएँ शल्यके समान चुभनेवाली है, विषके समान घातक 
तथा आशीविप सर्प सदृश विनाशकारी हैं। ऐसे कामभोगोकी इच्छा 
करनेवाला भले ही वे उसे उपभोग करनेको न मिले तो भी वह दुर्गंतिको 
प्राप्त होता है ॥५३०॥ 


जेंसे स्वच्छन्दताके निरोध द्वारा सथा हुआ और कवचधारी घोडा 
युद्धमे विजय प्राप्त करता है उसी प्रकार साधक मुनि अपनी स्वच्छन्द 
पू्व॑ंकालोन वासनाओको रोक अप्रमत्त भावसे आचरण करता हुआ शीक्र 
ही मुक्तिको प्राप्त करता है ॥५३१॥ 


# ७ #+ 


साम्रात प्ररुपणा 


ईर्या, भापा, एपणा, आदान और उच्चार ये पाँच समितियाँ सदा- 
चरणकोी प्रवृत्तिमे महत्त्वपूर्ण हैँ ॥५३२॥ 


आलम्बन, काल, मार्ग और उपभोग इन चार कारणोसे परिशुद्धि हुई 
ईर्या समितिसे साधुको गमन करना चाहिए ॥५३३॥ 


. इनमे ज्ञान, दर्शन तथा चरित्र ये तीन साधन ईर्या समितिके आलूम्बन 
है। दिन-भर ईर्याका काल है। रात्रिको ईर्या शुद्ध न होनेसे सयमीकों 
अपने स्थानसे बाहर निकलनेका निपेध है। टेढे-मेढे मार्ससे न जाकर 
सीधे-सरल मार्गसे जाना यह ईर्या समितिका मार्ग है। कुमार्गमे जानेसे 
सयमकी विराधना हो जानेकी सम्भावना है ॥५३४॥ 


१६२ जिन-वाणी 


दृव्वओ खेत्तओ चेव कारूओ साविओं तह । 
जायगा चउविहा वृत्ता त॑ मे कित्तयओ सुण ॥५३५।॥ 


दृव्बओ चक्खुसा पेहे जुग-मंत्तं च खेत्तेओं । 
कारओ जाव री/ज्नां सवउत्ते य॑ं भांवओ ॥५३६॥| 


इंदियत्थे विवज्नित्ता सज्ञायं चेव पंचहा। 
तम्मुत्ती तप्पुरकारे उंवजत्ते रियँ रिए ॥५३७॥ 


कोहे माणे य मायाए लोसे य डब॒उंर्त्तया | 
हासे भए मोहरिए बिकहासु तहेव य ॥५३८॥ 


एयाईं अट्ट ठाणाइ परिवज़ित्तु संजए | 
] मिय कै र # 
असावज्ज॑ मिय काले भास॑ भासज्ज पण्णव ॥५३९॥ 


गवेसणाएं गहणे य परिभोगेसणाए य । 
आहारोवहि-सेज्जाए एए तिण्णि विसोहए )।५४०) 


उग्गमुप्पायर्ण पढमे बीए सोहेजंज एसणं ] 
पेरिभोयम्सि चउक्‍क॑ विसोहेज्ज जयं॑ जई ॥५७९॥ 


ओहोवहोवग्गहिय॑ भडगं दुविह मुणी । 
गिण्हंतो णिक्खिवंतो वा पडंजेज्ज इम विहिं ॥५४२॥ 


चंक्खुंसो पडिलेहित्ता पमज्जेज्ज जय॑ जई | 
आइए णिक्खिवेज्जा चा दुहुओ वी समिए सया ॥५४श॥॥ 


हिन्दी अज्जुवाद पृ्टै३ 


ईर्यां समितिका चौथा कारण उपयोग है। उस उपयोगके भी चार 
भेद हैं उन्हे मै विस्तारपूर्वक यहाँ कहता हूँ सो तुम ध्यानपूर्वक सुनो 
॥५३५॥। 


दृष्टिसि उपयोगपुर्वक देखना इसे द्रव्य उपयोग कहते है । मार्गम चलते 
हुए चार हाथ प्रमाण आगे देखकर चलना यह क्षेत्र पयोग है। जबतक 


दिन रहे तभी तक चलना इसको काल उपयोग और चलते समय चित्तको 
वृत्ति ठीक रखना इसको भाव उपयोग कहते हैं ॥५३६॥ 


चलते समय पाँच इन्द्रियोके विषयो तथा पॉँच प्रकारके स्वाध्यायोको 
छोड़कर मात्र चलनेकी क्रियाकों ही मुख्यता देकर और उसीमे ही उपयोग 
रखकर गमन करना चाहिए ॥५३२७॥ 


क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, भय, निद्रा तथा विकथा-अनुपयोगी 
कथा वार्ताकाप--इन आठो दोधोको वुद्धिमान्‌ु साधक त्याग दे ओर 
उनसे रहित निर्दोप परिमित तथा उपयोगी भाषा ही बोले । इसे भाषा 
समिति कहते है ॥५३८-५३९॥ 


आहार, उपधि और शब्या ( पाट या पाठल ) इन तीनों वस्तुओकी 
गवेषणा ( ग्रहण अथवा उपयोग ) करनेमे सबम, धेर्यपुर्वक विशुद्धि रखना 
इसे एपणा समिति कहते हूं ॥५४०॥ 


उक्त प्रथम गवेपणामे उद्गम तथों उंत्पादेनेका, दूसरी ग्रहणेपणामे 
ग्रहण विपयक तथा तीसरी उपयोगेपणा उपयोग करनेमे लगनेवाले 
सयोजन, अप्रमाण, अगारधूम और कारण इन चारो दोपोका सयमी 
साधुको उपयोगपूर्वक विशोधन करना चाहिए ॥॥५४१॥ 


ओघ उपधि अर्थात्‌ साधारण उपकरण तथा ओपग्रहिक अर्थात्‌ 
विशेेप उपकरण इन दोनो प्रकारके उपकरण या पात्र आदि सयमी जीवन- 
के उपयोगो साधनोको उठाते और रखते हुए मुनिको इस विधिका वरावर 
पालन करना चाहिए ॥५४२॥ 


सदेव पहले वस्तुको भले प्रकार आँखोंसे देखे फिर उसे झाडे और 
तत्पश्चात्‌ ही उसे ले या रखे अथवा उपयोगमे छावे ॥५४३॥ 


हिन्दी अनुवाद 


मल, मत्र, थक, नाक तथा शरीरका मैल, अपथ्य आहार, उपधि 
किसी साथका झव, मृत शरीर अथवा उसी प्रकारकी अन्य कोई अनुपयोगी 
बस्तुको ऐसे स्थानमे छोड़े जो अनापात असछोक अर्थात्‌ छोगोके आवा- 
गमनसे रहित हो जहाँ उसे छोडनेसे किसी दूसरेको बाधा न पहुँचे, जो 
समतल व दरार रहित हो एवं जिसका तत्काल पूरा शोधन कर लिया 
गया हो, जो पर्याप्त विस्तीर्ण अर्थात्‌ लम्बा-चौडा हो, आवादीसे दूर हो, 
गहरा हो, किसी निवासके समीप न हो, बिरू-हीन हो, त्रस प्राणियोसे 
रहित हो और जहाँ अन्न आदिके बीज न बोये गये हो। इनके अतिरिक्त 
निम्न प्रकारके तीन स्थानोमे उच्चारादिका विसर्जन न करे--एक तो 
जहाँ कोई आता-जाता न हो किन्तु दूरसे किसीकी दृष्टि वहाँ पड सकती 
हो, दूसरा आयात असलोक हो बर्थात्‌ जहाँ मनुष्य पाससे निकल जाते 
हो तो भी अकस्मात्‌ उनकी दृष्टि वहाँन पड़ती हो और तीसरा जो 
आपात-सलछोक हो अर्थात्‌ जहाँ लोग आते-जाते भी हो ओर जहाँ सबकी 
निगाह भी पडती हो। इस प्रकार साधथुपुरुप द्वारा साधने थग्य पाँच 
समितियो अर्थात्‌ ईर्या, भाषा, एपणा, आदान-निक्षेपण और उच्चारादि- 
का सक्षेपमे व्याख्यान किया गया ॥५४४-५४७॥| 


कृपाय निग्रह ग्ररूपणा 


क्रोध, मान, माया और लोभ ये चारो कपाय कहलाते है । इनका 
यदि निग्रह न किया जाये तो ये बढते ही जाते है और वे सव मिलकर 
पुनर्जन्मरूपी वक्षकी जडोक़ो सीचते हैं ॥५४८॥ 


जिस प्रकार यदि कोई मनुष्य क्रोधके वशीभूत होकर एक तप्त 
लोहेके गोलेको इस विचारसे उठा ले कि में इससे अपने शत्रको मारूँगा 
तो उससे उसका शत्रु जल पाये या नही किन्तु वह क्रोधी मनुप्य तो जल 
ही जाता है। उसी प्रकार क्रोधसे मनुप्प कलहके द्वारा पहले ही स्वय 
दग्ध हो जाता है और अपने आप तो निश्चित रूपसे क्लेश भोगता है 
दूसरेको दुख पहुँचा पाये या नही ॥५४५९-५५०|| 


रोगसे आकुलित हुआ मनुप्य नीला पड जाता है, हत-प्रभ और 
अरतिरूपी अग्निसे सन्तप्त हो जाता है। वह शीतमे भी पटकर ऐसा 
कापता हू ज॑स मानो उस भत्त लग गया हो ॥५५१॥ 


हिन्दी अनु वाद १३७ 


भले ही कोई मनुष्य बड़ा लोकप्रिय रहा हो किन्तु क्रोधके आवेशमे 
आकर वह जगत्‌-भरके लिए द्वेष्य हो जाता है। क्रोधी मनुष्य अकार्यें भी 
कर बैठता है जिससे उसका फैडछा हुआ यश भी नष्ट हो जाता है ॥५५२॥ 


पृज्य पुरप भी कोपके कारण एक क्षणमे अपमानका भाजन बन 
जाता है और उस क्रोधके वशीभूत हुए मनुष्यका जगदु-विख्यात माहात्म्य 
विनष्ट हो जाता है ॥५५३॥ 


जिस प्रकार क्वाथको जलाकर पीछे स्वय अग्नि भी नष्ट हो जाती 
है उसी प्रकार क्रोध मनुष्यका विनाश करके स्वय भी समाप्त हो जाता 
है ॥५५४॥ 


अभिमानी मनुष्य सभीके द्वंपका पात्र बन जाता है। वह कलूह, भय, 
वेर व दुख पाता है और निश्चित रूपसे इस लोक और परलोकमे 
अपमानित होता है ॥५५५॥ 


इसके विपरीत जो कोई अभिमान नहीं करता वह सदव स्वजनो 
तथा अन्य मनुष्योको भी प्रिय हो जाता है। वह इसी लोकमे ज्ञान भी 
प्राप्त करता है, यश्ञ और घन भी कमाता है तथा अपने सब कार्य भी 
सिद्ध कर लेता है ॥५५६॥ 


मृदुतासे काम लेनेवालेका कोई कार्य विगडने नही पाता । विनयके 
हारा मनुष्य इस छोक और परलोकमे सब प्रकारसे कल्याण प्राप्त करता 
है ॥५५७॥ 
हि 


जिस प्रकार करोडोकी धन-सम्पत्तिसे समृद्ध पुरुप भी वाण-विद्ध 
होकर शरीरका सुख नहीं पाता उसी प्रकार मायारूपी शल्यसे 


विद्ध हुआ महातपस्वी भी निवृंति अर्थात्‌ मोक्षकी प्राप्ति नही कर 
सकता ॥५५८॥| 


निकृति अर्थात्‌ छल-कपटके दोपसे मनुष्य स्वजनोका भी द्वेंष 
अविज्वास और अपमानका पात्र बनकर शीक्र हो अन्तमे उनका शत्रु 
बन जाता है ॥५५९॥| 


मायाचारीफे दोपसे थोडा-सा अपराध करनेवाला भी महान्‌ अपराध- 
का भागी माना जाता है। माया एक ऐसा दोप है जो सहस्नो सत्योंके 
श्ेयको विनष्ट कर देता है ॥५६०॥ 

१८ 


१४२ जिन-वाणी 
सच्चा तहेव मोसा य सच्चमोसा तहेव य । 
'चउत्थी असच्चमोसा य वय-गुत्ती चडव्विहा ॥५७९॥ 
सरंभ-समारंसे आर॑भे य तहेव य | 
वय॑ पवत्तमाण तु णियत्तेज् जय॑ जईं ॥५८०॥ 
ठाणे णिसीयणे चेव तहेव य तुयद्ठणे । 
उल्लंघण-पल्लंघणे इंदियाण य जुजणे ॥५८१॥ 
सरंभ समारभे आरंभम्मि तहेव य । 
काय पवत्तमाणं तु णियत्तेज्ञ जय॑ जई ॥५८२॥ 
मण-वबच-काय-पउत्ती भिक्‍्खू सावज्ज-कज्ज-संजुत्ता । 
खिप्प॑ णिवारयतो तीहि दु गुत्तो हव॒दि एसो ॥५८३॥ 


जा रायादि-णियत्ती मणस्स जाणाहि त मणो-गुत्ती । 
अलियादि-णियत्ती वा मोणं वा होदि बचि-मगुत्ती ॥५८४॥ 


काय-किरिया-णियत्ती काउस्सग्गो सरीरगे गुत्ती । 
हिंसादि-णियत्ती वा सरीर-गुत्ती हृवदि एसा ॥५८५॥ 


२ 
खेत्तस्स बई णयरस्स खाइया अह व होइ पायारो। 
तह पावस्स णिरोहो ताओ गुत्तीओ साहुस्स ॥५८६॥ 


तम्हा तिविहेण तुम णिन्न मण-वयण-काय-जोगेहिं । 
होहिसु समाहिद-मई णिरंतरं झाण-सज्ञझाए ।।५८७॥ 


भास विणय-विहृणं धम्म-विरोही विवज्जए वयण | 
पुच्छद्मपुच्छिदं वा ण वि ते भासति सप्पुरिसा ।५८८॥ 


विकहा विसोत्तियाणं खणमवि हिदएण ते ण चिंतंति । 
धस्मे लद्ध-मदीया चिकद्या तिविहेण बज्जति ॥५८०॥ 
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वचनगप्ति भी चार प्रकार की है--सत्य वचनगुपष्ति, असत्य वचन- 
गप्ति, सत्य-मपा मिश्र वचनगृप्ति और असत्य-मृषा व्यवहार वचन- 
गृप्ति ॥५७०॥ 


सयमीको चाहिए कि वह ऐसे वचन न बोले जिससे सरम्भ, समारम्भ, 


आरम्भमे-से एक भी क्रिया हो। वह यत्नपुवंक ऐसे वचनोका निवारण 
करे ॥५८०॥ 


कायगुप्तिके पाँच प्रकार है-खडे होनेमे, वेठनेमे, लेटनेमे, नाली 
आदिको लाँघनेमे तथा पाँचो इन्द्रियोकी प्रवृत्तियो-व्यापारोमे ॥५८१॥ 


यदि सरम्भ, समारम्भ अथवा आरम्भमे-से कोई भी काय-क्रिया 
सम्पन्त हो जातो है तो सयमीको उचित है कि वह अपने कायको 
यत्नपुवंक रोक रखे ॥५८२॥। 


दोपपूर्ण कार्यमे संठडग्न होनेवाली मन, वचन और कायको प्रवृत्तिको 
तुरन्त रोक लेनेवाला भिक्षु ही तीनो गुप्तियोसे युक्त होता है ॥५८३॥ 


मनकी रागादिक भावोसे निवृत्तिको ही मनोगुप्ति जानिए। असत्य 
वचन आदिसे निवृत्ति अथवा मौन धारण करना ही वचनगुप्ति है। 


दगरीरकी क्रियाका निवारण तथा हिसादि पाप क्रियाओका त्याग काय- 
गुप्ति होती है ॥५८४-५८५॥ 


जिस प्रकार खेतकी रक्षा वाडीसे और नगरकी रक्षा खाई अथवा 


प्राकारसे होती है उसी प्रकार उक्त तीनो गुप्तियाँ साधुको पापसे वचाने- 
वाली है ॥५८६॥ 


इसीलिए है साधु पुरुषो, तुम कृत, कारित व अनुमोदित इन तीनो 
प्रकारोसे मन, वचन और कायके विपयमे स्देव सावधान रहते हुए आत्म- 
व्यान व शास्त-स्वाध्यायम अपने चित्तको लगाये रहो ॥५८७॥ 
विनय रहित भाषा धर्म विरोधी है। अतः ऐसे वचनोंसे अपनेकों 
वबचाएए । किसीके पूछनेपर अथवा बिना पूछे सत्पुरुष ऐसे व्रिनयहीन वे 
धर्मफे विपरोन बचने कदापि नही बोलते ॥५८८॥ 
धर्मतासनके प्रत्तिकूड भाषण करनेबालोकी रागादि विपयक 
विक्याजोाड चनिन्‍तन वे हृदयमे कभी नहीं आने देते। जिनकी बद्धि 


धर्म परामण हो गयी है थे मन, वचन जोर प्राव उन तीनो प्रझास्नसे 
विकताका निवारण करते हैं ॥५८०॥ 
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कौत्कुच्य व कन्दर्पादिक हास, उल्लापन, खेल, मद, दर्प व हस्तवृत्ति 
इन क्रियाओकी मुनिजन न कभी स्वयं करते और न॒दृसरोंसे कराते हूं 
॥५९०॥ 


इस प्रकार मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायगुप्ति इन तीनोका स्वरूप 
कहा। अशुभ क्रियाओंसे स्वंप्रकार अपनेको वचाकर रखनेका नाम 
ही गृप्ति कहा गया है ॥५९१॥ 


इन्द्रिय-विजय-प्ररूपण 


समाधिका इच्छुक्त तपस्वी-थ्रमण इन्द्रियोफे मनोत्न विषयोमे मनको 
न दीड़ाये और न अमनोञज्न विपयोपर द्वेप हो करे ॥५०२॥ 

चल्षु इन्द्रियका विषय रूपके ग्रहणको कहते है। जो रूप रागका हैतु 
है उसे मनोजत् कहते ह तथा हेपके हेवुभूतको अमनोज्ञ। इन दोनोमे 
जो समभाव रखता है वही वीतराग है ॥५०३॥ 

जैसे दृष्टि लोलुपी पतग रूप के रागमे आतुर हो अग्निमे जलकर 
आकस्मिक मृत्युको प्राप्त होता है वेसे ही रूपो में तीन्न आसक्ति रखने- 
वाल्य जीव अकाल मृत्युको प्राप्त होता है ॥५९०४॥ 


जो जीव मनोहर रूपमे एकान्त आसन्त हो जाता है वह अमनोहर रूप 
पर द्वेप करता है और इससे वह जज्ानी जीव बहत ही दुखसे पीडित 
होता हे ऐसा जाकर विरागी मुनि ऐसे दोपमे लिप्त न हो ॥५९००॥ 

न्पसे विर्वत हुआ जीव घोकरहित होता है। और जेसे जलमे 
उत्सन हुआ कमलऊ़ा पत्ता उससे अलिप्त ही रहता है वेसे ही समारमे 
रहते हएु भी ऊपरफे दुसरमृहकी परम्पराम वह लिप्त नहो होता है 


॥५९5६॥ 


शब्दके महणऊो श्रोत्रेन्द्रिय वगनका विषय कहते हैँ । रागके हेतुभुत 


घब्दकों मनोज्ञ और हेपके हेनुभत शब्दको अमनोन् कहते हैँ। जो 
जोवात्मा एन दोनोमे समभाव रख सवता है वही बीतरागी है ॥९९८।॥। 


जो जीप जनन्‍्दोमे तीदन्र आसव्ित रुसता है बह समीतके रागमे 
आसान हरिए मृगके समान सग्ब होपर तथा स्वरक्के मिठासमे अतृप्त 
ग्ग्ता 


< 


ना अशाड मुन्युडों प्राप्त छोता # ॥ ध्टा। 
१९ 


कि 


च््कू 
का 
शे 


हिन्दी अनुवाद १४७ 


मधुर शब्दकी आसक्तिसे मूच्छित हुआ जीव मनोज्ञ शब्दको प्राप्त 
करनेमे, उसका रक्षण करनेमें, उसके वियोगमे अथवा उसके नाशमे सुख 
कहाँ पा सकता है उनको भोग करते हुए भी उसको तृप्ति नही होती 
[५९०९] 
परन्तु दव्दसे विरक्त हुआ जीव उस प्रकारके शोकसे मुक्त रहता है। 
ओर जैसे जलमे उत्पन्त हुआ कमलपत्र जलसे अलिप्त रहता है वेसे ही 
इस ससारमे रहता हुआ वह॒ जीव बाह्य दुखोके समूहकी परम्परामे लिप्त 
नही होता है ॥६००॥ 
गन्ध यह प्राणेन्द्रिय नाकंका ग्राह्म विपय है। सुगन्ध राग तथा 
दुर्गन्‍्ध ह्ेपका कारण है। जो जीव इन दोनोमे समभाव रखता है वही 
वीतराग है ॥६०१॥ 
जो जीव गन्धमे तीत्र आसक्ति रखता है वह चन्दनादि ओपधियोकी 
सुगन्धमे आसक्त होकर अपने विलमे-से निकले हुए सर्पके समान अकाल 
मृत्युको प्राप्त होता है ॥६०२॥ 
परन्तु जो मनुष्य यन्धसे विरक्त रहता है वह शोकसे भी मुक्त रहता 
है। और जलमे उत्पन्न हुआ कमरू-पत्र जिस प्रकार जलसे अलिप्त 
रहता है वेसे ही इस ससारके बीचमे रहनेपर भी वह उपयुक्त दुखोकी 
परम्परासे लिप्त नही होता ॥६०३॥ 
जिद्दा द्वारा ग्रहण किये जानेवाले विपयको रस कहते हैं। मनोज्ञ 
रस रागका हेतु है और अमनोज्न रस द्वेपका हेतु है। जो जीव इन दोनोमे 
समभाव रखता है वही वीतरागी है ॥६०४॥ 
जैसे रसका लोभी मच्छ मांसके लोभसे लोहेके काँटेमे फंस जाता है 
वेसे ही रसोमे तीव्र आसक्तिवाला जीव भी अकाल मृत्युको प्राप्त होता 
है ॥६०५॥ 
परन्तु जो जीव रससे विरक्‍्त रहता है वह भोकसे भी मुक्त होता 
है। जिस प्रकार जलमे उत्पन्न हुआ कमलूदल जलसे अलिप्त रहता है 
वेसे ही रससे विर्कत हुआ जीव इस संसारमे रहते हुए भी उपरोक्त 
दुखोकी परम्परामे लिप्त नही होता ॥६०६॥ कक 
काय द्वारा ग्रहण किये जानेवाले विपयको स्पा कहते ह। मनाज्ञ 
स्पर्श रसका हेतु है तथा अमनोज स्पर्श हेपका हेतु है। जो इन दोनोमे 
समभाव रख सकता है वही वीतराग है ॥६०७॥ 


१४८ जिन-चाणी 


फासेसु जो गिद्धिम॒वेइ तिव्व॑ं अकाछिय॑ पावइ से विणासं॑ । 
रागाउरे सीय-जलावसण्णे गाहग्गहीए महिसे विवण्णे ॥६०८॥ 


फासे विरत्तो मणुओ विसोगो एएण दुबखोह-परं॑परेण। 
ण लिप्पई भव-मज्झे वि सन्‍्तो जलेण वा पोक्खरिणी-पछासं॥६०९)॥ 


मणस्स भाव गहणं वयति त॑ राग-हेडं तु मणोण्णमाहु | 
त॑ ढोस-हेड अम्रणोण्णमाहु समो य जो तेसु स चायरागो ॥६१०] 


भावाणुरत्तस्स णरस्स एवं कत्तो सुहँ होज्ज कयाइ किंचि | 
तत्थोवभोगे वि किलेस-दुक्ख णिव्वत्तई जस्स कएण दुक्ख ॥६११॥ 


भावे बिरत्तो मणुओ विसोगो एएण ढुक््खोह-पर॑परेण । 
ण लिप्पई भव-मज्झे वि संतो जलेण वा पोक्खरिणी-पछास ॥६९२॥ 


एमिंव्यित्था य मणस्स अत्था दुक्खस्स हेड मणुयस्स रागिणो | 
ते चेब थोव पि कयाइ ण दीयरागस्स करेति किंचि ॥६११॥ 


विरज्जसाणस्स य इंव्यित्या सद्दाइया ताब इयप्पगारा। 
ण तस्स सब्बे विसणोण्णय॑ वा णिव्बत्तयंति अमणोण्णयं वा ॥६११७॥ 


एवं ससंकप्प-विकप्पणाछुं संजायई समयमुचद्धियस्स । 
अत्थे असंकप्पयो तओ से पह्दीयए काम-गुणेसु तण्हा ॥६१५॥ 


स बवीयरागो कय-सव्व-किच्यो खबेइ णाणावरणं खणेण | 
तहेव ज द्सणमाव रेइ ज॑ चतराय पकरेइ कम्म॑ ॥६१६॥ 
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जो जीव स्पशोमि तीन आसवित रखता है वह वनमे स्थित तालावके 
ठण्डे जलमे पड़े हुए ओर ग्राह द्वारा निगले हुए रागातुर भैंसेकी भाँति 
अकाल मृत्युको प्राप्त होता है ॥६०८॥ 
परन्तु जो जीव स्पशंसे विरक्त रहता हैं वह शोकसे भी मुक्त रहता 
है और जैसे जलमे उत्पन्त हुआ कमलदल जलसे बलिप्व रहता है वेसे 
ही इस संसारमे रहते हुए भी उपयुक्त दुखोको परम्परासे लिप्त नही 
हांता ॥६०९॥ 
भाव यह मनका विषय है। मनोज्ञ भाव रसका हेतु है और अमनोज्ञ 
भाव हवेपका हेतु है। जो इन दोनोमे समभाव रख सकता है वही वीतराग 
है ॥६१०॥ 
इस प्रकार भावमें अनुरक्‍्त हुए जीवको थोडा-सा भी सुख कहाँसे 
मिलू सकता है जिस भावके पदार्थोको प्राप्त करनेमे उसने कष्ट भोगा 
उस भावके उपभोगमे भी उसे अत्यन्त क्लेश तथा दुख ही उठाना पडता 
है ॥६११५॥ 
परन्तु जो जीव भावसे विरक्‍त रह सकता है वह शोकसे भी मुक्त 
रहता है वेसे ही ससारमे रहते हुए भी उपरोक्त प्रकारके दुखोकी 
परम्परामे लिप्त नही होता ॥६१२॥ 
इस प्रकार इन्द्रियों तथा मनके विपय आसवंत जीवको केवल दुखके 
हो कारण होते है । वे ही विपय वीतरागी पुरुषकों कदापि थोडा भी दुख 
नही पहुँचा सकते ॥६१३॥ 
जो विषय विकारोसे विरक्त है उन्हे इन्द्रियोके इस प्रकारके शब्दादि 
विपय मनोज्ञता अथवा अमनोज्ञताके भाव ही उतन्‍न नही कर सकते 
॥६१४॥ 
इस प्रकार सयमके अनुछानो द्वारा जीवको सकल्प-विकल्पोम समता 
प्राप्त हो जाती है तथा आत्माकी उब्दांदि विपयोके सकलप न रहनेसे 
कामभोग सम्बन्धी तृष्णा बिलकुल क्षीण हो जाती है ॥६६ ५! े 
वह वीतरागी जीव कृत-ऋृत्य होकर ज्ञानावरणीय कर्मको क्षणमात्रम 
खपा देता है और उसी तरह दर्शनावरणीय एवं अन्तराय कर्मका विनष्ट 
हे देता है। इस प्रकार उसके समस्त धातिया कर्मोका नाश हो जाता 
॥६१६॥ 
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मोहनीय एवं अन्तराय कर्मेसि रहित हुआ वह निर्मल आत्मा जगत्के 
समस्त प॒दार्थोको जानने-समझने लगता है तथा पापके प्रवाहकी रोककर 
शुब्लकू-ध्यानकी समाधि प्राप्त कर स्वथा शुद्ध हो जाता है और आयुके 
क्षय होनेपर मोक्षको प्राप्त होता है ॥६१७॥ 


जो दूख यावन्मात्र ससारी जीवोको पीड़ित कर रहा है उस सर्वे 
दुखसे *तथा ससाररूपी अनादिकालीन रोगसे वह प्रशस्त जीवात्मा 
सवंथा मुक्त हो जाता है और अपने मोक्षरूपी लक्ष्यकी प्राप्तिमे कृतार्थ 
होकर अनन्त सुखका भागी हो जाता है ॥६१4॥ 


तप अरूपण 


भगवान्‌ बोले--राग और द्वेषसे सचित किये हुए पापकर्मको भिक्षु 


जिस तप द्वारा क्षय करता है उसका अब मै उपदेश करता हूँ उसको तुम 
ध्यानपूर्वक सुनो ॥६९१९०॥ 


जैसे कोई बडा तालाब पानी आनेका मार्ग अवरुद्ध हो जानेसे तथा 
भीतरका पानी बाहर उलीचनेसे व सूर्यके ताप हारा क्रमश सुखाया 
जाता है वेसे ही सयमी पुरुषके नये पापकर्म भी क्नत द्वारा रोक दिये 
जाते हैँ और पहलेके करोडो जन्मोसे सचित किया हुआ पाप तप द्वारा 
निजरित कर दिया जाता है ॥६२०-६२१॥ 


वह तप बाह्य तथा आभ्यन्तर रूपसे दो प्रकारका होता है। बाह्य 
तप छह प्रकारका कहा गया है और आभ्यन्तर तपके भी छह भेद है। 
इस प्रकार तप बारह प्रकार का होता है ॥६२२॥ 


बाह्य तपके छह भेद--अनशन, अवमोदर्य या ऊत्तोदर, रस परित्याग, 
वृत्ति-परिसख्यान, काय क्लेश और सलीनता अर्थात्‌ ध्यान ॥६२३॥ 


अनशन भी दो प्रकारका होता है--इत्वरित अर्थात्‌ नियत कारूकी 
मर्यादा तकका उपवास और दूसरा मृत्युपर्यन्त सर्वथा निराहार उपवास | 
इसमे-से पहले प्रकारमे भोजन की तथा जीवनकी आकाक्षा विद्यमान है 
किन्तु दूसरेमे भोजन तथा जीवन दोनो ही की विरक्ति है ॥६२४॥ 
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भक्त-प्रतिज्ञा, इगिनी, प्रायोपगमन तथा अन्य इसी प्रकारके जो मरण 
कहे गये हैं उन सबको जीवन व मरणकी आकाक्षासे रहित जानना 
चाहिए। विशेषार्थ--भक्त अर्थात्‌ भोजन व आहारका प्रतिज्ञापृर्वक 
क्रमश त्याग करना भक्त-प्रतिज्ञा है। इगिनी अर्थात्‌ इगितका अर्थ है 
शरीरकी नाना चेष्टाएँ जो साधु स्वय करता है और जिनसे उसके 
आन्तरिक भावोका पता चलता रहता है। प्रायोपपमनका शब्दार्थ नाना 
प्रकारसे किया गया पाया जाता है। किन्तु सबका अभिप्राय एक ऐसी 
समाधिकी अवस्थासे है जिसमे आहारका परित्याग करके साधु सवंथा 
निरचेष्ट व काष्ठवत्‌ अचल अवस्था धारण करके प्राण-त्याग करता है। 
ऊनोदर तपके भी द्रव्य, क्षेत्र, कार, भाव तथा पर्यायको दृष्टिसे सक्षेपसे 
पॉच भेद कहे हैं ॥६३०-६३१॥ 
जिसका जितना आहार हो उसमे-से कमसे कम एक कोर भी घटा 
लेना यह द्रव्य ऊनोदर तप कहलाता है ॥६३२॥ 
एक पुरुषका प्राकृतिक आहार बत्तीस कवल या ग्रास प्रमाण होता 
है। उनमे-से एक कव॒ल, दो कवर आदि प्रमाणसे कम ग्रहण करना यह 
अवमोदर्य या ऊनोदर तप है ॥६३२३॥ 
उत्तम क्षमादि दक्ष धर्मों, सामायिकादि छह आवश्यको, मन, वचन, 
कायके नियन्त्रणछप योगो तथा ज्ञानादिके उपार्जनमे तथा इन्द्रियोकी 
दूपण वृत्तियोके निग्रहमे अवमोदर्य तपकी वृत्ति उपकारी होती है ॥६३४॥ 
ग्राम-नगर, राजधानी, नत्तिमम, आकार, खानवाला प्रदेश, पल्‍ली, 
अटवीका मध्यगत प्रदेश, खेट जहाँ मिट्टीका परकोंट हो, करबंट छोटे-छोटे 
ग्रामोवाला प्रदेश, द्रोणमुख जल तथा स्थलवाला प्रदेश, पट्टन जहाँ सब 
दिशाओसे आदमी आकर रहते हैं अथवा वन्दरगाहु, मंडव चारो 
दिशाओमे अढाई कोस तक जहाँ ग्राम हो ऐसा प्रदेश, सवाह पर्वतके 
वीचमे जो ग्राम बसा हो, आश्रमपद जहाँ तपस्वियोंके आश्रम हो, विहार 
जहाँ भिक्षु अधिक सख्यामे रहते हो, सन्निवेण थोडे-से झोपडोवाला प्रदेण, 
समाज, धर्मशालादि, घोष-वालोका निवास स्थल, रेतके ऊँचे ढेराका 
प्रदेश, सेना-छावनी-स्कन्धावार-कटक उतरनेका स्थल, मण्डी, साथंवाहो- 
व्यापारियोके इकट्ठा होने या उतरनेका स्थल, नवर्ते जहां भयनस्त 
गृहस्थ आकर शरण ले, कोट-दुर्गसे रक्षित प्रदेण, बाडा-बराडी लगाया 
हुआ प्रदेश, रथ या गाडियोके आने-जाने योग्य मार्ग तथा धर उनने 


० न लक] 


प्रकारके क्षेत्रोमे-से भी मर्यादा करे कि में आज एफ, दो या तीन प्रकारके 


१५६ जिन-वाणी 
दिवसस्स पोरुसीणं चउण्हँ पि उ जत्तिओं भवे काछो | 
एवं चरमाणों खछु काछो माण मुणेयव्व ॥६३८॥ 


इत्थी वा पुरिसो वा अलंकिओ बानल्ंफिओ वा वि | 
अण्णयर-वबयत्थो वा अण्णयरेणं व वत्थेणं ॥5३०॥॥ 


अण्णेण बिसेसेणं वण्णेणं भावमणुसुयन्ते उ। 
एवं चरमाणों खलु भावों मार्ग मुणेयग्त्र ॥६४०॥ 


दव्वे खेत्ते काले भावम्सि य आहिया उ जे भावा | 
एएहि ओमथरओ पज्जव-चरओं भवे भिक्‍्खू॥६४९॥ 


खीर दहि-सप्पिमाई पणीय' पाण-भोयण्ण | 
परिवज्जणं रसाण तु भणियं रस-विवज्जणं ॥६४२॥ 


गोयर-प्रमाण-दायग-भायण-णाणाविहाण ज॑ गहणं॑ । 
तह एसणर्प्त गहणं विविहस्स चुत्ति-परिसंखा ॥६४३॥ 


ठागा वीरासणाईया जीचस्स उ सुहावहा | 
उरगा जहा धरिज्ज काय-किलेस तमाहिय ॥६४७॥ 


एगंतमणावाए इत्थी-पसु-विवज्जिए | 
सयणासण-सेवणया विवित्त-सयणासणं ॥६४५॥ 


एसो वाहिरग-तवो समासेण वियाहिओ। 
अब्मितर्र तव॑ एत्तो बुच्छामि अणुपुन्बसों ॥६४६॥ 


पायच्छित्तं बिगओ वेयावच्च तहेव सज्ञाओ 
झाण च विओसग्गो एसो अब्मितरों तवो ॥६४७॥ 


१०८ जिन-वाणी 


पायच्छित॑ ति तबो जेग विम्ुज्ञदि हु पुव्ब-ऊय-पा्व । 
पायच्छित्त पत्तो त्ति तेण बुत्त दसविधं तु ॥६४८॥ 


आलोयण-पडिकमणं उभय-विवेगो तहा विजस्सग्गों | 
तब छेदो मूल पि य परिहारों चेव सदृहणा ॥६४९॥ 


पोराण-कम्म-खवणं खिवर्णं णिज्जरण सोधम॑ धुयरणं | 
पुच्छणम॒ज्छिवण छिंद्ण ति पायच्छित्तस्स णामाहँ ॥६५०।॥ 


दूसण-णाणे विणओ चरित्त-तव-ओवचरिओ विणओ | 
पंचविहों खछु विणओ पंचम-गइ-णायगों मणिओ ॥६५१॥ 


जे अत्थ-पतज्नया खछु उवदिद्ठा जिणबरेहि सुद-णाणे । 
ते तह रोचेदि णरो दंघण-विणओ हृचदि एसो ॥६०२॥ 


णाणं सिक्‍्खढदि णाणं सुणेदि णाणं पर॒स्स उवदिसदि। 
णाणेण कुणदि णाणं णाण-चिणीढों हव॒दि एसो ॥६५३॥। 


इंढिय-कसाय-पणिहाणं पि य गुत्तीओ चेव समिदीओ । 
एसो चरित्त-विणओ समासदो होइ णायव्बो ॥६५७॥ 


भत्ती तबोहियम्मि य तवम्हि अहीलणा य सेसाणं | 
एसो तवम्हि विणओ जहुत्त-चारित्त-साहुस्स ॥६५५॥| 
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प्रायविचत्त, वह तप है जिसके द्वारा पूर्व-कत पापका विशोधन होता 
है। प्राय. अर्थात्‌ पाप चित्त अर्थात्‌ विशुद्धिको जिसके द्वारा प्राप्त हो 
जाता है उसे प्रायश्चित्त कहते हैँ । यह प्रायश्चित्त नामक आभ्यन्तर तप 
दश प्रकारका है ॥६४८॥ 

आलोचन, प्रतिक्रमण, तदुभय, विवेक, व्युत्सग, तप, छेद, मूल, 
परिहार और श्रद्धान ये प्रायश्चित्तके दश भेद हैं ।९४९॥ 

विशेषार्थ--नियम-विरुद्ध आचरणपर दृष्टि डालकर विचार करना 
यह आलोचन है। उस दृषित आचरणका परिमाज॑व करना व गुरुसे 
कराना प्रतिक्रण | दोनोको एक साथ क्रमश करना तदुभय है। ससकत 
वस्तुओपर पुथक्‌ रूपसे विचार करना विवेक है। कायोत्सर्गादि करना 
व्युत्सग है। अनशनादि तप है। सीमित कालके हिए प्रत्नज्यासे वचित 
होना छेद है। पुन पूव॑वत्‌ प्रश्नज्यामे लग जाना मूल है। नियत कालके 
लिए सघसे अपनेको पृथक्‌ रखना परिहार है। तथा दोषको समझकर 
मूल गुणमे अपनी श्रद्धा दृढ़ करना श्रद्धान है ॥६४५९%। 


प्रायश्चित्तके अनेक नाम है जेसे पुराने कर्मोंका क्षमण, क्षेपण, 
निर्जरण, शोधन, धोवन, पुछन, उत्क्षिपण, छिन्दन आदि ॥६५०॥ 

दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और उपचार ये विनय नामक आशकभ्यन्तर 
तपके पॉच भेद है। यह विनयरूपी तप पचम गति अर्थात्‌ निर्माण गति- 
का नायक-ले जानेवाला कहा गया है |६५१॥ 

जो द्रव्य और उनकी पर्याये जेसी जिनेन्द्र भगवानने शास्त्रमे उपदिष्ट 
की हैं उनको उसी प्रकार रुचिपूर्वक मानना यही मनुष्यका दर्शंन-विनय 
है ॥६५२॥ 

ज्ञान को बातें सीखना, ज्ञान ही सुनना, ज्ञानका ही दूसरोको उपदेश 
देना तथा ज्ञानके ही आधारसे न्याय करना यही ज्ञान-विनयके पारून- 
कर्ताका लक्षण है ॥६५३॥ 

इन्द्रियों और कषायोके व्यापारोपर नियन्त्रण रखना मन, वचन, 
कायका गोपन तथा ईर्यादि समितियोका पारून करना यही सक्षेपमे 
चारित्र विनय जानना चाहिए ॥६५४॥ 

तपमे प्रवृत्त साधुओमे और उनकी तप-वृत्तिमे भक्ति रखना तथा 
अन्य किसीके प्रति घृुणाका भाव नही रखना यही विनय तप हैं जिसका 


यथोक्‍त प्रकारसे परलोककी चिन्ता रखनेवाले साधु अभ्यास करते हे 
॥६५५॥ 


१६० विनयाणों 


काइय-बाइय-माणसिओ ति थे तिति| दु पंयमो उिभ तर । 
सो पुण सब्बो दुविदों पथक्खों तह परोगला से ॥55द८॥| 


अब्भुद्गाण किदियम्म णव्रण अजली$ गुठाणं । 


पच्चुग्गल्छणभेदे पत्थिदस्माणुसाधणं चेत्र ॥७७॥ 


इच्चेबमाइओ जो उबयारो कीरने सरीरेण । 

एसो काइ्य-विणओ जहारिहं साधु-वग्गम्स ॥६०८।॥। 

पूया-चयणं हिद-सासणं च मिद-भासणं च महूर च | 
सुत्ताणुवीचि-बयर्ण अणिद्व रमकक्‍्फ्स चयर्ण ॥5००॥ 


उबसँत-वयणमगिहत्थ-वयणमकिग्यिमहीलणं चयणं । 
एसो वाइय-विणओ जहारिह होदि कादव्यो ॥६5०॥ 


पाप-विसोत्तिय परिणाम-वज्जणं पिय-हिंदे य परिणामों ! 
णादव्बों संखेवेणगेसो माणसिओ विणओ ॥६६१९॥ 


इह एसो पच्चक्खो विणओ पारोक्खिओ वि ज गुरुणो | 
बिरहम्मि वि वहिजदि आणा-णिदेस-चरियाए ॥६६२॥ 


विणएण विप्पहीणस्स हवदि सिक्‍खा णिरत्थिया सव्वा | 
विणओ सिक्‍खाए फर्ूं विणय-फर्ं सव्ब-कल्लाण ॥६६३॥ 


आयरियमाईए वेयावच्चम्मि दस-विहे। 
आसेवण जहा-थाम॑ वेयावच्च तसाहिय॑ ॥६६४७॥ 


वायणा पुच्छणा चेव तहेव परियट्टणा । 
अणुप्पेह्द धम्म-कहा सज्ञाओ पचहा भवे ॥६६५॥ 


अट्ट-रुद्याणि वज्जित्ता झाएज्ज सुसमाहिए | 
धस्म-सुफाईं झाणाईं झाम॑ त॑ तु बुह्दा वए ॥६६६।॥ 
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सोकर, बैठकर अथवा खड़े होकर जो भिक्षु कायाकी अन्य सब 
प्रवृत्ति छोड देता है, शरीरको हिलाता डुलाता नही है वह कायोत्सग 
नामका छठा तप कहा गया है ॥६६७॥ 

इस प्रकार बाह्य और आशभ्यन्तर इन दोनो प्रकारके तपोका जो 
मुनि भले प्रकार आचरण करता है वही पण्डित साधक है ओर वह 
सासारिक समस्त बन्धनोंसे शीघ्र ही छूट जाता है ॥९६८॥ 

तप रहित ज्ञान और ज्ञान-विहीन तप ये दोनो ही लेशमात्र भी इतार्थे 
नही कहे जा सकते । इसलिए ज्ञान और तपकी समान रूपसे साथ ही 
साधना करना चाहिए। ज्ञान और तपसे सयुक्त मुनि ही निर्माण प्राप्त 
करता है ॥६९६०॥ 


धर्मांग प्ररूपण 


धर्म दश प्रकारका है--उत्तम क्षमा, मार्दव, आर्जव, सत्य, शौच, 
सयम, तप, त्याग, आकिचन और ब्रह्माचर्य ॥६७०॥ 
बहिरग क्रोधोत्पत्तिक कारण उपस्थित होनेपर भी जो साधु पुरुष 
लेशमात्र भी क्रोध नही करता उसके उत्तम क्षमा नामक धर्म॑ होता 
है ॥६७१॥ 
उत्तम मार्दव धर्म उस श्रमणके होता है जो अपने उत्तम कुलरूप, 
जाति, बुद्धि तथा श्रुत व शीलूके विषयमे किचितु भी गव॑ नही करता 
॥६९७२॥ 
जो श्रमण कुटिल अर्थात्‌ माया भावको त्यागकर निर्मल हृदयसे 
सदाचरण करता है उसके नियमसे आजंव नामक तृतीय धर्म सम्भव 
होता है ॥९७श॥। 
दूसरोको सनन्‍्ताप उत्पन्न करनेवाले वचनको त्यागकर जो भिक्षु अपने 
व दूसरेको हितकारी वचन बोलता है उसके सत्य नामक चतुर्थ धर्म 
होता है ॥६७४॥ 
आकाक्षा लोभके भावको त्यागकर जो परम मुन्ति वेराग्य भावनामे 
प्रवृत्ति करता है उसीके पाँचवाँ शौच धर्म होता है ॥६७५॥ 
जो मुनि अहिसादि ज्नतो व ईर्यादि समितियोके पालन मन-वचन- 
कायकी कुप्रवुत्तियो रूप दण्डोके त्याग तथा इन्द्रियोपर विजय प्राए् 
है हुए अपनी प्रवृत्ति करता है उसके नियमसे छठा धर्म सयम होत' 
(६७६९ 
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विसय-कसाय-विणिग्गह-भाव॑ काऊण झाण-सिज्झीए | 
जो भावइ अप्पाण॑ तस्स तब होदि णियमेण ॥६७। 


णिव्वेग-तिय॑ भावइ मोह चइऊण सब्ब-ढव्वेसु । 
जो तस्स हवे चागो इंदि भणिद ज्ञिणवर्रिदेहिं ॥६७८॥ 


होऊण य णिस्संगो णिय-भावं णिग्गिदित्त सुह-दुद्दढ । 
णिदंदेण दु वट्टदे अणयारो तस्सर्किचण्ण ॥६७०९॥ 


सब्बंगं पेच्छंतो इत्थीणं तासु मुयदि दुव्भाव॑ । 
सो बम्हचेर-भावं सुक्कदि खलु दुद्धर धरदि ॥६८०॥ 


भाव णा-परूवर्णं 
तिहुबण-तिलय॑ देव॑ वंदित्ता तिहुयणिद्‌-परिपुज्ज । 
वोच्छ अगुपेहाओ भ्विय-जणाणदू-जणणीओ ।६८१॥ 


अद्घुबव असरण भणिया संसारामेगमण्णमसुझत्तं । 
आसव-संवर-णामा णिज्जर-लछोयाणुपेह्ओ ॥६८२॥ 


इंय जाणिऊण भावह दुल्लह-घम्माणुभावणा णिच्च | 
मण-वयण-काय-सुद्धी एदा उद्देसदो भणिया ॥६८३॥ 


ज॑ किंचि वि उप्पण्णं तस्स विणासो हवेइ णियमेण | 
परिणाम-सरूवेण वि ण य किंचि वि सासय॑ अत्थि ॥६८४॥ 


जम्म मरणेण सम॑ संपज्जइ जोव्च्णं जरा-सहिय॑ | 
लच्छी विणास-सहिया इय सब्धं भंगुरं मुणह ॥६८५॥ 


अथिर परियण-सयणं पुत्त-ऋलत्तं सुमित्त-छावण्णं। 
गिह-गोहणाइ सब्ब॑ णव-घण-विंदेण सारिच्छ ॥६८६॥ 
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इन्द्रिय विषयों तथा क्रोधादि कषायोके निग्नहका भाव रखते हुए जो 
साधु ध्यानमे तललीन होकर आत्माकी भावना करता है उसके नियमसे 
सप्तम धर्म तपकी सिद्धि होती है ॥६७७॥ 


जिन भगवानने कहा है कि जो साधु मन, वचन, काय इन तीनो 
प्रकारके निर्वेंग अर्थात्‌ समस्त अभिलाषाओ के परि त्यांग रूप सभी द्रव्यो- 
में मोह छोड देता है उसके अष्टम धर्म त्याग होता है ॥६७८॥ 


नवाँ धर्म आकिचन्य उस साधुके होता है जो निस्सग अर्थात्‌ 
परिग्रहसे मुक्त होकर सुख व दुख देनेवाले भावोका निग्नह कर लेता तथा 
अनगार अवस्थामे निहंन्द्र भावसे प्रवृत्ति करता है ॥६७९॥॥ 


जो पुरुष स््रियोके समस्त अग॒को देखकर उनमे दुर्भावसे मुक्त रहता 
॥॒ वही सुकृति दुघेर ब्रह्मचर्य नामक दशवे धर्मको धारण करता 
॥९८०)) 


भावना 


तीन भुवनके तिलक तथा तीनो भुवनोके इन्द्रो द्वारा पूज्य देवकी 
वन्दना करके भव्य जीवोंकी आनन्ददायक अनुप्रेक्षाओका वर्णन करता 
हूँ ॥६८१॥ / 

१. अश्लुव, २. अशरण, ३ संसार, ४ एकत्व, ५ अन्यत्व, ६ अशु- 
चित्व, ७ आख़व, ८, सवर, ९ निर्जेरा, १० लोक, ११ बोधि-दुलेभ 
और १२ धर्म--ये बारह अनुप्रेक्षाओके नाम कहे हैं। इनको समझकर 
नित्य प्रति मन, वचन और कायकी शुद्धि सहित इनकी भावना कीजिए 
॥६९८२-६८३॥ 

जो कुछ उत्पन्न हुआ है उसका नियमसे नाश होता है। परिणमन 
स्वरूप होनेसे कुछ भी शाश्वत नही है ॥६८४।॥ 

जन्म मरणसे सहित है, यौवन जरा सहित है, लक्ष्मी विनाश सहित 
है, इस प्रकार सब पदाथी क्षणभगुर हैं ऐसा जानिए ॥६८५॥ 

जेसे नवीन भेघ तत्काल उदय होकर विनष्ट हो जाते हैं, उसी प्रकार 
इस ससारमे परिवार, बन्धुवर्ग, पुत्र, स्त्री, भले मिन्र, शरीरका लावण्य, 
गृह, गोधन इत्यादि समस्त पदार्थ अस्थिर हैं ॥६८९६॥ 
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9क्को जीवो जायदि एक्को गवठ्भम्सि गिण्हदे देह । 
पक्को वाल्जुबाणो 9क्को घुड्टो जरा-गहिओ ॥६०७॥ 
एक्को रोई सोई 7क्को तप्पेइ माणसे दुक्खे । 
छको मरदि वराओ णरय-दुहँ सहृदि 7क्को वि ॥६९८॥ 
सव्बायरेण जाणह कक जीव स रीरढो भिण्णं | 


जम्हि दु सुणिदे जीवे होइ असेस खणे हेय ॥६००। 


अण्णं देह गेण्हदि जणणी अण्णा य होदि कम्मादो | 
अण्ण होदि कछत्त अण्णो वि य जायदे पुत्तो ॥७०णा। 


एवं वाहिर-दव्वं जाणदि रूबा हु अप्पणो भिण्ण॑। 
जाणंतो वि हु जीबो तत्थेब य रचदे मूढो ॥७०१॥ 


जो जाणिऊण देहं जीवसरूवादु तच्चदो मिण्णं । 
अप्पाणं पि य सेवदि कज्ज-करं तस्स अण्णत्त ॥७०२॥ 


सयल-कुहियाण पिंड किमि-कुल-कलिय अजउन्व-दुग्गंधं । 
मल-मुत्ताणं गेहं देह जाणेइ असुइमय ॥७०३॥ 
सुद्द पविच दव्वं सरस-सुगंध मणोहरं ज॑ पि | 
देह-णिमित जायदि घिणावण् सुद्द हुग्गंध ॥७०४॥ 
जो परदेह-विरत्तो णिय-देहे ण य करेदि अणुरायं | 
अप्प-सरूब सुरत्तो असुइत्ते भावणा तस्स ॥छ०णा। 
मण-वयण-फाय-जोया जीव-पएसाण फंदण-विसेसा। 
मोहोदएण जुत्ता विजुदा वि य आसवा होंति ॥७०७्षा 
कम्म॑ पुण्णं पाव॑ हेउ तेसि च होंति सच्छिवरा | 
सद-कसाया सच्छा तिव्व-कसाया असच्छा हु ॥७०७। 
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जीव अकेला उत्पन्न होता है, अकेला ही गर्भमे देहको ग्रहण करता 
है, अकेला ही वालक व जवान होता है और अकेला ही जरा-प्रसित वृद्ध 
होता है ॥६९७॥ 
अकेला ही जीव रोगी होता है, शोक करता है तथा अकेला ही 
मानसिक दुखसे तप्तायमाव होता है। वेचारा अकेला ही मरता है और 
अकेला ही नरकके दुख भोगता है ॥६९८॥ 
हे भव्य, तुम सब प्रकारसे प्रयत्त करके जीवको शरीरसे भिन्न और 
अकेला जान छो। जीवको इस प्रकार अकेला जान लेनेपर समस्त परद्रव्य 
क्षणमात्रमे हेय हो जाते हैं।६९०॥ 
यह जीव एक शरीर छोडकर कर्मानुसार दूसरा ग्रहण करता है तथा 
अन्य ही इसकी जननी तथा भार्या होती हैं और वे अन्य ही पुत्रको जन्म 
देते है ॥|७००॥ 
इस प्रकार यह जीव सव बाह्य वस्तुओको आत्मासे भिन्न जानता है 
ओर जानता हुआ भी उन परद्रव्योमे ही राग करता है। यह इसकी 
मूर्खता है ॥७०१॥ 
जो कोई देहको जीवनके स्वरूपसे तत्त्वत भिन्‍न जानकर आत्म- 
स्वरूपका ही सेवन करता है उसकी अन्यत्व भावना कार्यकारी है ॥७०२॥ 
हे भव्य, तू इस देहको अपवित्र जान। यह देह समस्त कुत्सित 
वस्तुओका पिण्ड है, कृमि-समूहोसे भरा हुआ है, अपूर्व दुर्गन्धमय है तथा 
मल-मृत्रका घर है ॥७०३॥ 
भले पवित्र, सुरस, सुगन्ध, मनोहर द्रव्य भी इस देहसे स्पर्श या 
उसमे प्रवेश करके अत्यन्त दुर्गन्धी हो जाते हैं ॥७०४॥ 
जो भव्य परदेह अर्थात्‌ स्त्री आदिके शरीरसे विरक्त होकर अपने 
देहमे भी अनुराग नही करता और आत्मस्वरूपमे अनुरक्त होता है उसकी 
अशुचि भावना सार्थक है ॥७०५॥| 
मन, वचन और काय योग है जो जीव प्रदेशोके स्पन्दन-विशेष रूप 
हैं, वे ही आख्रव हैं जो मोह कमंके उदय रूप मिथ्यात्व व कपाय सहित 
भी होते है ओर मोहके उदयसे रहित भी होते हैं ॥७०६॥ 
कर्म पृण्य तथा पाप रूपसे दो प्रकारका होता है। उसके कारण 
भी दो प्रकारके हँ--प्रशस्त और इतर अर्थात्‌ अप्रशस्त । मन्द कपाय- 
रूप परिणाम प्रशस्त और तीत्र कपायरूप परिणाम अप्रशस्त कमल्रिवके 
कारण है ॥७०७॥ 
२२ 


१७७० जिन-चवाणी 


सब्व॒त्थ वि पिय-वयणं दुग्बयणे दुजणे वि खम-करणं । 
सब्वेसि गुण-गहणं मंद-कसायाण ढदिदट्वंता ॥७०८॥ 


अप्प-पसंसण-करणं पुज्जेप्तु वि दठोस-गहण-सीढछत्त | 
वेर-धरणं च सुइर तिव्व-कसायाण लिंगाणि ॥७०९॥| 


एंदे मोहज-भावा जो परिवज्जेइ उबसमे छीणो | 
हेयमिदि मणणमाणों आसव-अणुपेहर्ण तस्स ॥७१०॥ 


सम्मत्तं देसवर्य महव्वयं नह जओ कसायाण। 
एदे संवर-णामा जोगाभावो तह चेव ॥७११॥ 


गुत्ती समिदी धम्मो अणुवेक्खा तह परीसह-जओ य | 
उक्तिट्ट चारितं सवर-हेदू विसेसेण ॥७१२॥ 


एदे संचर-हेदू वियारमाणो वि जो ण आयरइ | 
सो भमइ चिरं काल संसारे दुकक्‍्ख-संतत्तो ॥७११॥ 


जो पुण विसय-विरित्तो अप्पाणं सब्बदा वि संवरइ ) 
मणहर-विसएहिंतो तस्स फुड संवरो होदि ॥॥११४॥ 


बारस-विहेण तबसा णियाण-रहियस्स णिज्जरा होदि । 
वेरग्ग-भावणादो णिरहंकारस्स णाणिस्स ॥७९०॥ 


सब्वेसि कम्माण सत्ति-विवाओ ह॒वेइ अणुभाओ । 
तद॒णंतर तु सडण कम्माणं णिज्जरा जाण ॥७१६॥ 


सा पुण दुविहा णेया सकाढू-पत्ता तवेण कयमाणा ! 
चादुगदीणं पढमा वय-जुत्ताणं हवे बिढिया ॥७१णज॥ 


१७२ जिन-चाणी 
जो सम-सोक्ख-णिलीणो बार वार सरेइ अप्पाणं॑ | 
इंदिय-कसाय-विजई तस्स हवे णिज्जरा परमा ॥७१८॥ 
सब्वायासमणत॑ तस्स य बहु-मज्झं संठिओ छोओ। 
सो केण वि णेय कओ ण य धरिओ हरि-हरादीहिं ॥७१९॥ 


दीसंति जत्थ अत्था जीवादीया स भण्णदे छोओ। 
तस्स सिहरम्मि सिद्धा अत-विहीणा विरायंति ॥७२०॥ 


परिणाम-सहावादो पडिसमयं परिणमंति दृव्बाणि। 
तेसि परिणामादो छोयस्स वि मुणह परिणास॑ ॥७२१॥ 


एवं छोय-सहाव॑ जो झायदि उबवसमेक्क-सच्भावो । 

सो खविय कम्म-पुंज॑ तस्सेव सिहामणी होदि ॥७२२॥ 
जीवो अणंत-काढछं बसइ णिगोएसु आइ-परिहीणो । 
तत्तो णीसरिऊर्ण पुढवी-कायादिओ होदि ॥७२३॥ 
रयणं व जलहि-पडिय॑ मणुयत्तं त॑ पि होइ अइ दुलह । 
मणुय-गईए झाणं मणुय-गईए वि णिव्बाणं ॥७२७॥ 


इय सब्व-दुल्‌ह-दुलह दंसण-णाणं तहा चरित्त च | 
मुणिऊण य संसारे महायरं कुणह तिण्हं वि ॥७२०॥ 


जो जाणदि पन्चकर्ख तियालू-गुण-पज्नएहिं संजुत्त | 
लोयाछोय॑ सयल्ू सो सब्वण्हू हवे देवो ॥७२६॥ 


तेणुबइट्टो धम्मो संगासत्ताण तह असंगाण | 
पढमो बारह-भेओ दस-भेओ भासिओ बिदिओ |७२७॥ 


. बारस अणुपेक्खाओ भणिया हु जिणागमाणुसारेण । 
जो पढइ सुणइ भावइ सो पावइ उत्तम सोक्ख॑ [[७२८॥ 


हिन्दी अनुवाद॑ १७३ 


जो मुनि समताभावरूप सुखमे छीन होकर आत्माका समर कहता 
है तथा इन्द्रियो और कषायोको जीत लेता है उसके उत्कृष्ट निर्जरा होती 
है ॥७१८॥ 
समस्त आकाश अनन्त है। उसके ठीक मध्यमे लोक स्थित है । उसे 
न किसी हरि-हरादि देवने बनाया है और न धारण किया है ॥७१०॥ 
जहाँ जीव आदिक पदार्थ देखे जाते है उसे छोक कहते है। उसके 
शिखरपर अनन्त सिद्ध विराजमान है ॥७२०।॥ 
लोकमे जो जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काछ ये छह 
द्रव्य हैं वे समय-समय परिणमन अर्थात्‌ परिवतन करते रहते है । उन्हीके 
परिणमनसे लोकका भी परिणमन होता है ऐसा जानिए ॥७२१॥ 
इस प्रकार लोकस्वरूपका जो कोई एकमात्र उपशम भावसे ध्यान 
करता है वह कर्म समूहोका नाश करके उसी छोकका शिखामणि अर्थात्‌ 
सिद्ध हो जाता है ॥७२२॥ 
यह जीव अनादि कालसे अनन्त काल तक ससारकी निगोद 
योनियोमे वास करता है जहाँ एक शरीरमे अनन्त जीवोका वास पाया 
जाता है वहाँसे निकलकर वह पृथ्वीकायादिक पर्याय धारण करता 
है ॥७२३॥ 
जिस प्रकार समुद्रमे गिरे हुए रत्नका फिर पाना अत्यन्त दुर्लभ हैं 
उसी प्रकार मनुष्य पर्याय प्राप्त करना महान दुर्लभ है। उस मनुष्यगतिमे 
ही शुभ ध्यान होता है और उसी मनुष्यगतिसे ही निर्वाण अर्थात्‌ मोक्षकी 
प्राप्ति होती है ॥७२४॥ 
इस प्रकार इस मनुष्यगतिको दुलभसे भी अतिदुर्लंभ जानकर और 
उसी प्रकार दर्शन, ज्ञान तथा चारित्रको भी दुलंभसे दुलभ समझकर 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र इन तीनोका बडा आदर कीजिए ॥७२५।॥ 
जो समस्त लोक-अलोकको त्रिकाल-गोचर समस्त गुण पर्यायोसे 
सयुक्त प्रत्यक्ष जानता है वही सर्वज्ञ देव है ॥७२६॥ 
सर्वज्ञ द्वारा उपदिष्ट धर्म दो प्रकार का है--एक सगासक्त अर्थात्‌ 
गृहस्थोका और दूसरा असग अर्थात्‌ मुनियो का। इनमे प्रथम गृहस्थका 
धर्म बारह भेद रूप है और दूसरा मुनिधर्म दश भेद रूप है ॥७२७॥ 
इन बारह अनुप्रेक्षाओका जिनागमके अनुसार वर्णन किया गया 
है । जो इनका पाठ करेगा या पाठको दूसरोसे सुनेगा वह परम सुख 
पायेगा ॥७२८॥ 


१७४ जिन-वाणी 
परीसह-परूवर्ण 

परीसहाणं पविभत्ती कासवेणं पवेइया | 
त॑ भे उदाहरिस्सामि आणुपुर्वि सुणेह मे ||७२९॥ 
दिगिंछा-परिगए देहे तवस्सी भिक्‍्खु थामव॑। 
ण छिंदे ण छिंदावए ण पए ण पयावए ॥७३०॥ 
काली-पव्वंग-संकासे किसे धमणि-संत्ए । 
मायण्णे असण-पाणस्स अदीण-मणसो चरे ॥७१९॥ 
तओ पुदट्ठी पिवासाए दोगुंछी छूज्ज-संजए । 
सीओदगं ण सेवेज्ञा वियडस्सेसण॑ चरे ॥७१२॥ 
छिण्णा वाएसु पंथेसु आउरे सुपिवासिए । 
परिसुक्ख-मुद्दा दीणे तं तितिक्खे परीसहं ॥७३३॥ 
चर॑ त॑ विरय॑ छूह सीय फुसइ एगया। 
णाइवेडं मुणी गच्छे सोच्चाणं जिण-सासणं ॥७३४॥ 
ण से णिवारण अत्थि छबित्ताणं ण विज्ञइ | 
अह्े तु अग्गि सेवासि इद भिक्‍्खू ण चिंतए ॥७१५॥ 
उसिणं॑ परियावेण परिदाहेण तज्जिए | 
घिंसु वा परियावेणं साय॑ णो परिदेवए ॥७३६॥ 
उपहाहितत्ते सेहावी सिणाण णो वि पत्थए | 
ग,य णो परिसिचेज्जा ण बीएज्जा य अप्पयं ॥७३ज॥ 


पुट्रो य दंस-मसएहिं समरे व महासुणी । 
णागो सगाम-सीसे वा सूरो अभिहणे पर ॥७३८॥ 


ण संतसे ण वारेज्जा मर्ण पि ण पऊसए। 
उवेहें ण हणे पाणे भुंजंते सससोणियं ॥७३०॥ 


१७४६ जिन-वाणी 
परिचत्तेस चस्थेसु ण पुणो चेलमादिए। 
अचेल पबरे मिक्‍खू जिणएरूवघरे सदा ॥08 था 


क्म्न-+ 


सचेलगो सुखी होदि असुखी चावि अचेलगो। 
अहंँ तो सचेलो होक्खामि इंढि भिकखू ण चिंतए ॥७४शा। 


गामाणुगा्म॑ रीयंतं अणगार॑ अर्किचर्ण । 
अरई अणुप्पवेसेज्जा त॑ तितिवर्खें परीसहं ॥७४२५॥ 


अर्‌इं पिट्ुओ किच्चा विरए आय-रक्खिए । 
धम्मारामे णिरारम्मे उबसते मुणी चरे ॥७४३॥ 


संगो एस सणुस्साणं जाओ छोगम्मि इत्थिओ । 
जस्स एया परिण्णाया सुकडं तस्स सामण्ण ॥७४४॥ 


एवसादाय मेहावी पंकभूया उ इत्थिओ | 
णो ताहि विणिहस्मेज्जा चरेज्जच-गवेसए ॥७४५॥ 


एग एवं चरे छाढे अभिभूंय परीसहे | 
गासे वा णगरे वा वि णिगमे वा रायहाणिए ॥७४६॥ 


अससाणे चरे मिवखू णेव कुज्जा परिग्गह । 
असंसत्ते गिहत्थेहिं अणिएओ परिव्वए ७७७ 


सुसाणे सुण्णगारे वा रुवख-मूले व एगओ | 
अकुक्‍क्ओ णिसीएज्जा ण य वित्तासए पर ॥छ४छटा। _ 


तत्थ से चिट्वमाणस्स उबसग्गामिधारए । 
संका-भीओ ण गच्छेज्जा उद्धित्ता अण्णमासणं ॥७४९॥ 


१७८ जिन-वाणी 
उच्चावयाहिं सेज्जाहिं तबस्सी भिक्‍्खु थामव । 
णाइवेलं विहस्मेज्जा पाव-दिट्ठी विहम्मइ ||७५०॥ 


पइरिक्कुवस्सयं लद्धं कल्छाणमठु वा पावय | 
किमेगराइईं करिस्सइ एवं तत्थ हियासए ॥७५१॥ 


अक्तोसेज्जा परे भिक्‍खुं ण तेसि पडिसंजले | 
सरिसो होइ बाढाण तम्हा भिक्‍खू ण संजले ॥७०२॥ 


सोच्चाणं फरुसा भासा दारुणा गास-कंटगा | 
तुसिणीओ जवेहेज्जा ण ताओ मणसीकरे ॥७५३॥ 


हओ ण संजछे भिक्‍खू मणं पि ण पओसए | 
तितिक्ख परम णन्चा मिक्‍खू धम्म॑ समायरे ॥७५७॥ 


समणं संजय॑ दंत हणेज्जा कोइ क॒त्थई। 
णत्थि जीवस्स णासो त्ति एवं पेहेज्ज संजए ॥७५५।। 


दुकरं खलु भो णिन्च अणगारस्स भिक्‍्खुणों । 
सव्बं से जाइयं होइ णत्थि किचि अजाइय ॥७५६॥ 


गोयरूग-पवचिटुस्स पाणी णो सुप्पसारए | 
सेओ अगार-बासो त्ति इड़ भिक्‍्खू ण चिंतए ॥७५७॥ 


परेसु घासमेसेज्ज़ा भोयणे परिणिद्दिए । 
लद्धे पिंडे अलद्धें वा णाणुतप्पेज्ज पंडिए ॥७५८॥ 


हिन्दी अनुवाद १७९ 


सामथ्यैवान्‌ तपसदी भिक्षुको यदि अनुकूल अथवा प्रतिकूल शय्या 
मिले तो वह कालातिक्रम कालधर्मकी मर्यादाका भग न करे क्योकि यह 
स्थान अच्छा है इसलिए यहाँ अधिक ठहरो यह स्थान बुरा है इसलिए 
यहाँसे जल्दी चलो ऐसी पापदुृष्टि रखनेवाला साधु अन्तमे आचारमे 
शिथिल हो जाता है ॥७५०॥ 


प्रतिरिक्त अर्थात्‌ शुन्य व त्यक्त उपाश्रय पाकर चाहे वह अच्छा 
हो या बुरा इस एक रातके उपभोगसे भला मुझे क्‍या दुख पहुँच सकता 
है ऐसी भावना रखकर साधु वहाँ निवास करे ॥७५१॥ 


यदि कोई भिक्षुको आक्रोश, गालीगलोज आदि कठोर दाब्द कहे तो 
साधु बदलेमे कठोर शब्द न कहे व क्रोध न करे क्योकि वेसा करनेसे 
वह भी मू्खोकी कोटिमे आ जायेगा। इसलिए विज्ञ भिक्षु कोप न 
करे ॥७५२॥ 


कोर, भयंकर तथा श्रवण आदि इन्द्रियोको कंण्टकतुल्य वाणीको 
सुनकर भिक्षु चुपचाप मौन धारण करके उसकी उपेक्षा करे और उसको 
मनमे स्थान न दे ॥७५३॥ 


यदि कोई मारे-पीटे तो भी भिक्षु मनमे क्रोध न करे और न मारने- 


वालेके प्रति अल्प भी ढ्वेष रखे किन्तु तितिक्षा अर्थाव्‌ु सहनशीलरूताको 
उत्तम धर्म मानकर धर्मका ही आचरण करे ॥७५४॥ 


सयमी ओर दान्‍्त इन्द्रियोको दमन करनेवाले साधुको कोई कही 
मारे या वध करे तो भी वह मनमे इस आत्माका ती कभी नाश नही 
होता ऐसी भावना रखे और सयमका पालन करे |७५५॥ 


गृहत्यागी भिक्षुका तो जीवन नित्य बडा ही दुष्कर होता है क्योकि 
वह माँगकर ही सब कुछ प्राप्त कर सकता है। उसकी विना माँगे कुछ 
भी प्राप्त हो नही सकता ॥७५६॥ 


भिक्षाके लिए गृहस्थके घर जाकर भिक्षुको अपना हाथ फैलाना 
पडता है और यह रुचिकर काम नही है इसलिए साधपनेसे गृहस्थवास 
ही उत्तम है--ऐसा भिक्षु कभी न सोचे ॥७५७॥ 

गृहस्थोके यहाँ जुदी-जुदी जगह भोजन तेयार हो उसी समय साधु 
भिक्षाचारीके लिए जाये। वहाँ भिक्षा मिले या न मिले तो भी बुद्धिमान्‌ 
भिक्षु खेदखिन्न न हो ॥७५८॥ 
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आज मुझे भिक्षा नही मिली न सही, कल भिक्षा मिल जायेगी, एक 
दिन न मिलनेसे क्या हुआ जो साधु ऐसा पक्का विचार रखे उसे भिक्षा 
न मिलनेका कभी दुख न होगा ॥७५९॥ 

वेदनासे पीड़ित भिक्षु उत्पन्न हुए दुखको जानकर मनमे थोड़ी-सी 
भी दीनता न लाये, अपने चित्तको अविचलित रखे और तज्जन्य दुखको 
समभावसे सहन करे ॥७६०॥ 

भिक्षु औषधि रोगके इलाजकी इच्छा न करे किन्तु आत्मशोधक 
होकर शानन्‍्त रहे। स्वयं चिकित्सा न करे और न कराये इसीमे उसका 
सच्चा साधुत्व है ॥७६१॥ 

वस्त्र विना रहनेवाले तथा रूक्ष-रूखे शरीरवाले तपस्वी साधुको 
तृण-दर्म आदिपर सोनेसे शरीरकी पीडा होती है या अतिताप पडनेसे 
अतुल बेदना होती है ऐसा जानकर भी तृणोके चुभनेसे भयभीत होकर 
साधु वस्त्रका सेवन नही करते ॥७६२-७६३॥ 

ग्रीष्म अथवा अन्य किसी ऋतुमे पसीना, पक या मैलसे मलित 
णरीरवाला वृद्धिमान्‌ भिक्षु सुखके लिए व्यग्न न बने, यह मैल केसे दूर 
हो--ऐसी इच्छा न करे ॥७६४॥ 

अपने कर्मक्षयका इच्छुक भिक्षु अपने अनुपम आर्य धर्मको समझकर 
जवतक शरीरका नाश न हो तबतक मृत्युपर्यन्त शरीरपर मै धारण 
करे ॥७६५॥ 


राजादिक या श्रीमन्‍्त हमारा अभिवादन-वन्दन करे, हमारे सम्मा- 
नार्थ सम्मुख आकर खड़े हो अथवा भोजनादिका निमन्त्रण करें--इत्यादि 
प्रकारकी इच्छाएँ न करे तथा जो उसकी सेवा करते हैं उनसे अनुराग न 
करे ॥७६६॥ 


अल्प कपायवाला, अल्प इच्छावाला, अज्ञात गृहस्थोके यहाँ ही 
गोचरीके लिए जानेवाला तथा स्वादिष्ट पकवानोकी लोलुपतासे रहित 
प्रज्ञावान्‌ भिक्षु रसोमे आसक्त न बने और न उनके न मिलनेसे खेद करे। 
अन्य किसी भिक्षुका उत्कर्प देखकर वह ईर्ष्यालु न बने ॥७६७॥ 

मैने अवश्य हो अज्ञान फलवाले कर्म किये हैं जिससे यदि कोई मुझे 
कुछ पूछता है तो मै कुछ समझ नही पाता हूँ। अथवा उसका उत्तर नह्ठी 
दे पाता ॥७६८॥ 
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परन्तु अब पीछे ज्ञान फलवाले कर्मोका उदय होगा--इस तरह कर्मे- 
के विपाकका चिन्तन कर भिक्षु ऐसे समयमे इस तरह मनको आइवासन 
दे ॥७६९॥| 

मैं व्यर्थ ही मैथुनसे निवृत्त हुआ, गृहस्थाश्रम छोड़कर ब्रह्मचर्य धारण 
किया, व्यर्थ ही इन्द्रियोका दमन किया क्योकि धर्म कल्याणकारी है या 
अकल्याणकारी यह प्रत्यक्ष रूपमे तो कुछ दिखाई नही देता अर्थात्‌ जब 
धर्मका फल प्रत्यक्ष नही दीखता है तो मैं कष्ट क्यो सहूँ ॥७७०॥ 

अथवा तपदइचर्या ग्रहण करके तथा साधुकी प्रतिमाको धारण करके 
विचरते हुए भी मेरा अज्ञान क्यो नही छूटता ॥७७१॥ 

इसलिए परलोक ही नही है या तपस्वीकी ऋद्धि अणिमा-गरिमा 
आदि भी कोई चीज नही हैं, मै साघुपन लेकर सचमुच ठगा गया इत्यादि 
प्रकारके विचार साधु मनमे कभी न लाये ॥७७२॥ 

वहुत-से तीर्थंकर हो गये, हो रहे है और होगे ऐसा जो कहा जाता है 
यह झूठ है--ऐसा विचार भिक्षु कभी न करे ॥७७३)॥ 

इन सब परीपहोको काइ्यप भगवान्‌ भहावीरने कहा है। इनमे-से 
किसी भी परीपह द्वारा कही भी पीडित होनेपर भिक्षु अपने सयमका 
घात न होने दे |॥७७४॥ 


ध्यान 


जैन अभेद्य कबचसे सुरक्षित योद्धा सम्रामके अग्न भागमे युद्ध करता 
हुआ भी शत्रुओ द्वारा अलष्य होता है व प्रहरणादि क्रियामे समर्थ होकर 
उन वेरियोको जीत लेता है उसी प्रकार कर्मोके क्षय करनेमे प्रवृत्त हुआ 
साधु--क्षपक थैर्यरपी कवचसे सुसज्जित होकर परीषहरूपी शत्रुओके 
लिए अलष्य हो जाता है तथा ध्यानमे समर्थ होकर उन वरियोको जीत 
लेता है ॥७७५-७७६॥ 

ध्यानमे तल्लीन पुरुष सदेव राग-द्वेप, इन्द्रिय-भय व कपायोको जीत 
लेता है तथा रति अरति व मोहका विनाश कर देता है ॥७७७॥ 

धर्मध्यान चार प्रकारका होता है और जुक्लध्यान भी चार प्रकार- 
का होता है। ये ध्यान दुखोको दूर करनेवाले हैँ। अतएव ससारके जन्म- 
जरा और मरण आदि दुखोसे भयभीत हुआ पुरुष इन दोनों ध्यानोका 
अभ्यास करता है ॥७७८॥ 
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ण परीसहेहि संताविओ वि झाइ अट्ट-रुद्दाणि । 
सुट्ठुवहाणे सुद्धं पि अट्ट-रुद्दा विणासंति ॥७७०॥ 


अट्टे चउप्पयारे रुद्दे य चउव्विधे य जे भेदा | 
ते सब्बे परियाणइ संथार-गओ तओ खबओ ॥७८०। 


असणुण्ण-संपओगे इद्द-बिओए परीसह-णिदाणे | 
अट्टंं कसाय-सहिय॑ झाणं भणिय समासेण ॥७८१॥ 


तेणिक-मोस-सार-क्खणेस्तु तह चेव छब्विधारभे | 
रुद कसाय-सहिय॑ झाणं भणिय॑ समासेण ॥७८२॥ 


अव॒हृद्ट अट्ट-रुद्दे सहाभए सुग्गदीए पद्चुहदे 
धस्मे सुक्े य सदा होदि समण्णागद्‌्-मदीओ ।॥॥७८३॥ 


इंद्िय-कसाय-जोग-णिरोध॑ इच्छ च णिज्जरं विउल॑। 
चित्तस्स य वसियत्त मग्गादु अविष्पणासं च ॥७८४॥ 


किंचि वि दिद्टिम॒ुपात्तइत्तु झाणे णिरुद्ध-ब्ट्लीओ | 
अप्पाण हि सर्दि सद्धित्ता संसार-मोक्खट्ट ॥७८५॥ 


पच्चाहरित्तु विसएहिं इंदियाईं मर्ण च तेहिंतो । 
अप्पाणम्मि मण त॑ जोगं पणिधाय धारेदि ॥७८६॥ 


एयरगेण स्ण रुंभिऊकण धम्म॑ चडव्विहं झादि । 
आणापाय-विवाग-विचय सटाण-बिचय धव |[७८७॥ 
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क्षुवा-त॒पा आदि परीपटोंसे सन्‍तापित होनेपर भो आततं और रोद्र 
इन दो ध्यानोमे कभी प्रवृत्त न होवे क्योकि भले प्रकार तपच्चर्या करने- 
वाले सावुको भी आर्त और रोद्र ध्यान नष्ट कर डालते है ॥3७%॥ 


आतंव्यान चार प्रकारका होता है और रौद्र ध्यान भी चार प्रकार- 
का है। सम्तर अर्थात्‌ बय्यागत क्षपक्र ध्यानके इन सब भेदोकों पूणसुपसे 
जान ले। अमनोन्न अर्थात्‌ अनिष्टक्री प्राप्तिस, इप्क्रे वियोगसे, परीपह अर्थात्‌ 
दुसकी बेदनासे एवं भोगो की अभिलापासे जो कपाययुक्त भाव होता है 
वही सक्षेपम चार प्रकारका आर्नध्यान वहा गया है ॥७८०-८८१॥ 


स्तैनिक्य अर्थात्‌ चोरी, मृपा अर्थात्‌ झूठ और स्वस्क्षण अर्थात्‌ अपनी 
पन-मम्पत्तिफकी रक्षा इन कार्योम तथा पृथ्वी, जन्द, अग्नि, वायु, वनर्पत्ति 
एव द्विन्द्रियादि जन इन छह कायके जीदोका घात करनेगे यो प्रयाययुक्त 
परिणाम होते है वही सक्षेये रोद्र ध्यान कहा गया है [9८२॥ 
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धर्मका लक्षण इस प्रकार है--आज॑व अर्थात्‌ निष्कपट, सरल भाव 


लघुता अर्थात्‌ निष्परिग्रह अथवा अल्पपरिग्रह वृत्ति, मादव अर्थात्‌ आठ 
प्रकारके मद रहित कोमल परिणाम, उपशम अर्थात्‌ क्रोधादि कषाय रहित 
शान्त भाव तथा शास्रके उपदेश द्वारा अथवा स्वभावत पदार्थकि स्वरूप 
जाननेकी रुचि अर्थात्‌ तत्त्व-जिज्ञासा। धर्मके इन लक्षणोसे युक्त मनुष्य 
हो धर्मध्यानका पात्र है ॥७८८॥ हे 

धर्मध्यानका अवरूम्बन पाँच प्रकारका है--वाचना, पृच्छता, प्‌" 
बर्तन अर्थात्‌ पाठकी पुनरावृत्ति या आम्नाय अनुमेक्षा अर्थात्‌ पाप्त फिपे 
हुए पदार्थ ज्ञानका अनुचिन्तन और शास्त्रसे अविरुद् धमंकथा आदि सभी 
वातोका विचार ॥७८९॥ 

पाच अस्तिकाय, छह जीवनिकाय, छह द्रव्य तथा जन्‍्य पदानो 
स्वरूप जो आज्ञा अर्थात्‌ शाखोके वचनो द्वारा ही प्रहण किया जा सफेया 
हक, सब आज्ञा-विचय नामक धर्मध्यानमे चिल्तन करने सोग्य 

॥७९०।॥ 
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सुहम-किरियं तु तढिय॑ सुक्कज्ञाणं जिणेहि पण्णत्तं । 
बंति चउत्थ सुकऊं जिणा समुछिण्ण-किरियं तु ॥७९०७॥ 


द॒व्बाणि अणेयाईं तीहि वि जोगेहि जेण झायति । 
उवसंत-मोह णिज्ञा तेण पुधत्तं त्ति त॑ मणिय॑ ॥७९८।॥ 


जम्हा सुदं॑ वियक्क जम्हा पुन्बरगद्‌ू-अत्थ-कुसछो य। 
झायदि झाणं एढं सविदक्‍क॑ तेण त॑ झाणं ॥७९०९॥ 


अत्थाण वंजणाण य जोगाण य संकमो हु वीचारो | 
तस्स य भावेण तय सुत्ते उत्त सबीयार ॥८००॥ 


जेणेगमेव दग्य जोगेणेगेण अण्णब्रगेण । 


खीण-फ्साओ झायदि तेणेगत्तं तय॑ मणिय॑ ॥८०९॥ 


जम्हा सुदं वितक्क जम्हा पुव्बगद-अत्थ-कुसलछो य | 
झायदि झाणं एयं सवितक्क तेण त झाण ॥[८०२॥ 


अत्थाण बंजणाण य जोगाण य संकमो हु वीचारो | 
तस्स अभावेण तय झाण अविचारमिदि दुत्त ॥८०३॥ 


अवि्तिक्क्मवीचार॑ सुहुम-किरिय-वंधणं तद्यि-सुक्क । 
सुहुमम्मि काय-जोगे भणिद्‌ त सब्ब-भाव-गर्द ॥८०४॥ 


अवितक्कसमवबीचार अणियट्टिमकिरियं च सीलेसिं । 
झाण णिरुद्ध-जोग अपच्छिम उत्तस सुक्क |८०५॥ 


त पुण णिरुद्ध-जोगो सरीर-तिय-णासण करेमाणो | 
सब्बण्ह अपडिवादि झायदि झाणं चरिम-सुक्क ॥८०६॥ 
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जिनका मोहनीय कर्म उपशान्‍न्त हो गया है, ऐसे साधु जो अनेक 
द्रव्योका अपने मन-वचन-काय रूप तीनों योगो द्वारा ध्यान करते है इस 
कारण तो उसे पृथकत्व कहते है। और चू कि पूर्वंगत श्रुतागका अर्थ 
करनेमे कुन॒ल श्रुतकेवली साधु वितर्क अर्थात्‌ श्र॒तके आधारसे विचार 
करते है इसलिए यह ध्यान वितर्क रूप हे । एव अर्थ अर्थात्‌ ध्येय द्वव्य 
या उसकी पर्याय विश्ञेप व्यजन अर्थात्‌ पदार्थको प्रकट करनेवाले वचन 
व योग अर्थात्‌ मन-वचन-कायकी प्रवृत्ति इनमे संक्रम अर्थात्‌ एकसे दूसरे- 
पर ध्यानका परिवर्तन रूप विचार होता है इसलिए इस ध्यानको सूत्रमे 
वीचार भी कहा है। तात्पर्य यह कि जिस ध्यानमे द्रव्यसे पर्याय व 
पर्यायसे द्रव्य, एक श्रतवचनसे दूसरे श्रतवचन, एक योगसे दसरे योगका 
ध्यान परिवतंन होता रहता है वह पथवत्व-वितंक-वीचार नामक प्रथम 
जुक्लध्यान है ॥७९८-८००॥ 


चकि क्षीणगकपाय साध एक ही द्रव्य या द्रव्य पर्यायका किसी एक 
योग द्वारा ही ध्यान करता हैं इसलिए तो एकत्व कहलाता है। और 
पूर्वाक्त प्रकारसे श्रुतकेवली साधु श्रुतके आधारसे विचार करता है इसलिए 
वितर्क रूप है. एवं अर्थ, व्यजन व योगोका सक्रम नहीं होता इसलिए 
अवीचार है। तात्पर्य यह कि जिस ध्यानमे श्रुतचिन्तन अर्थात्‌ वितर्क तो 
होता है किन्तु ध्यानका विपयभूत द्रव्य तथा चिन्तनका साधनभूत योग 
एक ही रहता है--उसका वीचार अर्थात्‌ विपरिवर्तत नहीं होता--बह 
एकत्व-वितर्क-अवीचार नामक द्वितीय शुक्लूध्यान है |८०१-८०३॥ 


जिस ध्यानमे न॒ तो वितक है और न वीचार किन्तु केवल सूक्ष्म 
काय योग होनेसे सृक्ष्म क्रिया मात्रका अवल्म्बन होता है तथापि ध्यानका 
विपय समस्त द्रव्य और पर्याय एक ही समय होते हैं वह ॒सृक्ष्मक्रिया- 
प्रतिपाति नामक त्तीसरा शुक्रुध्यान है ॥८०४॥ 


वितर्करहित, वीचाररहित, क्रियारहित, समस्त शीलोकी पूर्णताका 
सहभावी योगोके निरोध सहित जो ध्यान होता है वह अन्तिम व्युपरत- 
क्रियानिवृत्ति नामक चतुर्थ उत्तम शुक्लूध्यान है। इस अन्तिम न अग्रति- 
पाति अर्थात्‌ कभी न छूटनेवाले शुक्कध्यानको योगोका निरोध तथा 
ओदारिक, तेजस और कामंण इन तीनो शरीरोका नाश करनेवाला 
चौदहवे गुणस्थानवर्ती अयोगिकेवली करता है ॥८०५-८०६॥ 


१५९० जिन-बाणी 


एवं कसाय-जुड्धम्मि होइ खबयस्स आउहं झाणं । 
झाण-विहृणो खबओ रंगे व अणाउह्दो मल्‍्छो ॥८०७॥ 


रण-भूमाए कबच॑ व कसाय-रणे तह ह॒वे कवर्य | 


जुद्धे व णिरावरणो झाणेण बिणा हवे खबओ [८०८॥ 


सामाश्य-भावणा 


सब्ब-दुक्ख-प्पद्दीणाणं सिद्धाणं अरहढो णमो | 
सदहे जिण-पण्णत्तं पच्चक्खामि य पावय ॥८०९॥ 


णम्ोत्थु घुदू-पाचएणं सिद्धाण च महेसिणं। 
संथडं पडिवज्ञामि जहा केवलि-देसिय ॥८१०॥ 


ज किंचि मे दुच्चरियं सव्ब॑ तिविहेण बोसरे | 
सामाइय॑ च तिवबिहं करेमि सब्व॑ णिरायारं ॥८९१॥। 


सव्बं पाणारंभ॑ पच्चकक्‍्खामि अलछीय-वयण च । 
सब्ब॒मदत्तादाण मेहूण परिग्गहं चेव ॥८१श॥। 


सम्म मे सब्ब-भदेसु वेर॑ सज्झ केण वि। 
आसाए वोसरित्ताण समाहि पडिवज्जए ।।८९३॥ 


खमामि सब्व-जीवाण सब्वे जीवा खमंतु ये । 
५ ० 
मंत्ती से सब्ब-भूदेसु वेर मज्य ण केण वि ॥८१७॥ 


राय-वंधं पटोस च हरिस दीण-भावयं | 
उस्सुगत्त भय सोगं रढ्मिरदि च बोसरे ॥८१५॥ 


हिन्दी अनुवाद १९१ 


इस प्रकार क्रोधादि कपायोके साथ य॒द्ध करनेमे क्षपकके लिए ध्यान 
ही आयुध है। ध्यान-रहित क्षपक उसी प्रकार असफल होता है जैसे बिना 
आयुधका योद्धा ॥८०७॥ 

जेसे रणभूमिमे रक्षाका साधन कवच है उसी प्रकार कपायोके साथ 
युद्ध करनेमे ध्यान ही आत्मरक्षाका साधन है। और जिस प्रकार युद्धमे 
विना कवचका योद्धा नाशको प्राप्त होता है वेसे ही ध्यान किये बिना 
क्षपक अपनेको कषायोसे वचा नहीं सकता ॥८०८॥ 


सामायिक भावना 


मे नमन करता हूँ उन अहुँन्तो और सिद्धोको जो ससारके समस्त 

जन्म-मरणादि दुखोसे मुक्त हो गये हैँ। मे उन्ही जिनेन्द्र द्वारा उपदिष्ट 

धर्ममे श्रद्धा रखता हूँ तथा अपने समस्त पापकर्मोका प्रत्यास्यान अर्थात्‌ 
मन, वचन, कायसे परित्यागकी प्रतिज्ञा करता हूँ ॥८०९॥| 


नमत्कार है मेरा उन सिद्ध महेशियोको जिन्होने अपने समस्त पाप- 
रूपी मलको धो डाला है। मे अव णुद्ध शय्याको प्रहण करता हूँ किसकी 
समाधि हेतु जिनेन्द्र भगवानने देशना दी है ॥८१०॥॥ 


मैने जो कुछ दूषित आचरण किया हो उस सबका अपने मन, वचन, 
कायसे विसर्जन करता हूँ। तथा त्रियोग सहित विना भेद-भावके समस्त 
दोपोंसे रहित सामायिक चार्त्रिको ग्रहण करता हूँ ॥८११॥ 

में समस्त प्राणियोक्रे प्रति हिसा भाव, असत्य वचन, अदत्तादान, 
विना स्वामी द्वारा दी हुई वस्तुके ग्रहण भर्थात्‌ चोरी, मैथुन तथा परिग्रह- 
का भी परित्याग करता हूँ ॥८१२॥ 

समस्त प्राणियॉके प्रति मेरे हृदयमे समता व हितका भाव है। मेरा 
किसीसे कोई बेर नही हे। आश्ा-तृष्णाका परित्याग करके अब मे 
समाधि ग्रहण करता हूँ ॥८१३॥ 

में समस्त जीवोके अपराधोको क्षमा करता हँ। सभी जीव मझ्े भी 
क्षमा प्रदान करे । समस्त प्राणिय्रोफे प्रति मेरे हृदयमे मंत्री भाव है, मे 
किसीसे कोई वर नही ॥७१४॥ 

में समस्त राग बन्धनोका, टैप ओर हर्पषका, दीन भाव, उत्सुतता 
भय, शोक, रति व अरनिफा विसर्जन करता हैं ॥८१५॥ 


१९२ जिन-वाणी 
ममत्ति पडिवज्जामि णिम्ममत्तिमुवद्धिदो । 
आलबण च मे आदा अवसेसाईं वोसरे ॥८१६॥ 
एगो से सस्सदो अप्पा णाण-दंसण-हुक्खणो | 
सेसा मे वाहिरा भावा सब्वे संजोग-लवंखणा ॥८१७॥ 
णिंदामि णिंदणिज्ज॑ गरहासि य ज॑ च से गरहणीय॑ । 
आहलोचेसि य सब्ब॑ सव्भंतर-बाहिरं उबवहिं ॥८१८॥ 
रागेण व दोसेण व ज॑ से अकद॑ हुय पमादेण । 
जो मे किंचि वि भणिओ तमहं सब्ब॑ खमावेसि ॥८१९ 


संसार-चक्क-बाढूम्मि सए सब्वे वि पोग्गछा बहुसो | 
आहारिया य परिणामिदा य ण य मे गया तित्ती ॥८२०॥। 


00० 9. हि" 
तिण-कट्टेण व अग्गी छव॒ण-ससुद्दो णदी-सहस्सेहि । 
ण इमो जीवो सछो तिप्पेदु काम-भोगेहिं ॥८२१॥ 
णाण सरणं मज्ञ दंसण-सरणं च चरिय-सरण च। 
तद सजम॑ च सरण भगव॑ं सरण महावीरो ॥८२२॥। 
जा गदी अरिहंताण णिट्टिब्द्ाण जा गदी | 
जा गदी बीद-मोहाण सा मे भवदु सससदा ॥८२३॥ 
ज॑ च काम-सुहं लोए ज॑ च दिव्यं महासुहं ! 
वोयराय-सुहस्सेद॑ णत-भागं ण अग्बदे ॥८२४॥ 
उवसंहारो 
एसा एसत्थ-भूदा समणाण वा पुणो घरत्थाणं | 
चरिया परेत्ति भणिदा ताए व पर लहंदि सोक्ख ॥८२०॥ 


2 क् क 4 श्र ्ः है 
ज॑ जाणछउ न॑ णाण ज॑ पेच्डइ त च दराण भणिय॑ | 
हक फ़्न्ति 
णाणस्म पंेच्छियस्स य समदण्णा होइ चारित ॥८२६॥ 


व हिन्दी अनुवाद १९३ 


में निर्ममत्व होकर ममत्व भावका त्याग करता हूँ। अब आत्मा ही 
मेरा एकमात्र आलम्बन है। शेप समस्त अपनत्वके भावोका परित्याग 
करता हूं ॥८१६॥ 
ज्ञान और दर्णन गुणोसे युक्त यह मेरा एक आत्मा ही तो नाइवत 
है, अनादि-निधन है । जेप समस्त भाव तो बाहरी है जिनका सदेव सयोग- 
वियोग होता रहता हे ॥८१७॥ 
में निन्दनीयकी निन्‍दा और गहंणीयकी गहँणा करता हूँ। में अपनी 
समस्त बाह्य और आमभ्यन्तर उपाधियोकी आलोचना करता हूँ ॥८१८॥ 
रागके अथवा हेपके व्चीभूत होकर जो कुछ जानवूझकर न करनेपर 
भी प्रमादसे वन पडा हो अथवा अनुचित वचन मुखसे निकल गया हो 
उस सबकी मे क्षमा चाहता हूँ ॥८१९॥ 
इस ससारखूपी चक्रवालमे जितने पदार्थ हैँ उनका मैने बहुत वार 
संग्रह किया और उपभोग किया तो भी उनसे मेरी तृप्ति नहीं हुई ॥८२०॥ 
जिस प्रकार तुृण और काप्ठसे अग्निको तथा सहस्रो नदियोसे 
समुद्रकों तृप्त नही किया जा सकता इसी प्रकार काम-भोगोंसे इस 
जीवफी तृप्ति नही की जा सकती ॥८२१॥ 
मेरे छिए ज्ञान ही भरण है, दर्शन शरण है और चारित्र शरण है। 
तप और सयम भी जरण है तथा भगवान्‌ महावीर गरण है ॥८२श।॥। 
जो गति अरहन्त भगवन्तोकी, जो गति कृत-ऊत्य सिद्धोफी तथा जो 
गति मोह-विजयी वीतरागोको प्राप्त हुई वही जाश्वत मोक्षकी गति मुझे 
भी मिले ॥८२३॥ 


१९४७ जिन-वाणी 


सम्मद्सण पस्सदि जाणदि णाणेण ढ्ग्वपज्जाया । 
'सम्मेण य सदृहदि य परिहरदि चरित्तजे दोसे ॥८२७॥ 


एए तिण्णि वि भावा ह॒वंति जीवस्स मोह-रहियस्स । 
/णिय-गुणमाराहेतो अचिरेण वि कम्स परिहरइ ॥८२८॥ 


दंसण-णाण-चरित्त॑ तिण्णि वि जाणेह परम-सद्धाए। 
ज आगिऊण जोई अइरेण लूहँति णिव्बाणं ॥८२९॥ 


'णाणं णरस्स सारो सारो वि णरस्स होइ सम्मत्तं। 
सम्मत्ताओ चरण चरणाओ होइ णिव्बाण ॥८३०॥ 


जहा खरो चंदण-भार-बाही 

भारस्स भागी ण हु चंद्णस्स । 

एवं खु णाणी चरणेण हीणो 

णाणस्स भागी ण हु सुग्गईए ॥८३१॥ 


हय॑ णाण किया-हीण हया अण्णाणओ किया | 
पासतो पंगुछो ढदड़ढ़ो धावमाणो य अंधओ ॥<८३२॥ 
संजोग-सिद्धीए फल वरयंति 

ण हु एग-चक्केण रहो पयाइ। 

अधो य पंगू य वणे समिच्चा 

ते संपउत्ता णयर॑ पविट्ठा ॥८११॥ 


जीवादी-सदृहण सम्मत्तं तेसिमधिगमो णाण । 
रागादी-परिहरण चरण एसो दु मोक्ख-पहो ॥८३४॥ 
मोक्ख-पहे अप्पाण ठवेहिं त चेतर झांहि त॑ चेव । 
तत्थेत्र विहर णिच्च॑ सा विहरसु अण्ण-दव्वेसु ॥2३५॥ 


पतण णाण-चरित्ततु वीसु जुगवं समुद्दिदो जो ढु। 
यग्गदों त्षि सदो सामप्षण्ण तस्स पड़िपुण्ण ॥८३६॥ 


हिन्दी अनुवाद बृढूण्‌ 


सम्यग्दर्शनसे प्रेक्षण होता है और ज्ञान द्वारा द्र॒व्योके पर्यायोकी 
जानकारी प्राप्त होती है। सम्यक्त्वसे श्रद्धान उत्पन्न होता है जिससे 
मनुष्य चारित्रमे आनेवाले दोषोका निवारण करता है ॥८२७॥ 
ये तीनो भाव अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र 
मोह रहित जीवको ही प्राप्त होते है और फिर वही जीव आत्मगुणोकी 
आराधना करता हुआ शीघ्र ही कर्मोका त्याग कर देता है ॥८२८॥ 
अतएव दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनोका स्वरूप परम श्रद्धासे 
समझ लेना चाहिए। इसके जान लेनेपर ही योगी बिना विलम्बके 
निर्वाण प्राप्त कर लेते है ॥८२५॥ 
ज्ञान ही मनुष्य जीवनका सार है और उसी जीवनका सम्यकत्व भी 
सार है। सम्यक्त्वसे ही सदाचरण होता है और चारित्रसे ही निर्वाणकी 
प्राप्ति होती है ॥८३०॥ 
जेसे चन्दनके भारको ढोनेवाला खर उस भारका भागी तो होता है 
किन्तु चन्दनकी सुगन्ध और शीतलता का नही । उसी प्रकार चारित्रसे 
हीन ज्ञानी पुरुष ज्ञानका भागी तो अवश्य होता है किन्तु वह सद्गति 
प्राप्त नही कर पाता ॥८३१॥ 
क्रिया-हीन ज्ञान निष्फल है और क्रिया भी बिना ज्ञानके निरर्थक 
है। लेगडा मनुष्य देखते हुए भी कही जानेमे समर्थ नहीं होता तथा 
दौडनेमे समर्थ होता हुआः भी अन्धा मनुष्य अपने उद्धिष्ट स्थानपर नही 
पहुँच पाता ॥८३२॥ 
कारणोके सथोगकी सिद्धिसे ही उचित फलको प्राप्ति हो सकती है। 
एक चक्‍के मात्रसे रथ गतिशोल नही हो सकता । वनमे जब अन्चे और 
पगुमे सहयोग हुआ तभी वे वनसे निकलकर नगरमे पहुँच सके ||८३३॥ 
जीवादि तत्त्वोमे श्रद्धान ही सम्यक्त्व है, उन्हीं तत्त्वोका विधिवतु 
बोध ज्ञान है तथा राग-देपादि भावोका परित्याग चारित्र है। इन तीनो 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनं, सम्यगृूज्ञान और सम्यकचारित्रका सयोग ही मोक्ष- 
का मार्ग है ॥८३४॥ 
हैं भव्य जीव, इसी मोक्ष मार्गपर अपनेको स्थापित कर, उसीका 
ध्यान कर तथा उसीपर नित्य गमन करता जा। अन्य द्वव्योमे विचरण 
मत कर ॥८३५॥ 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनोमे एक साथ एकाग्रतासे जो कोई 
प्रवृत्त होता हे उसीका श्रमण भाव परिपूर्ण कहा जा सकता है ॥८३६॥ 


१९६ जिन-वाणी 


दंसण-णाण-च रित्ताणि सेविद्व्वाणि साहुणा णिश्न । 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाणं चेव णिच्छयदो ॥८२७॥ 


दंसण-णाण-च रित्ता णिच्छय-बायेण होंति ण हु मिण्णा । 
जो खलु सुद्धो भावो तमेव र॒यणत्तय जाण ॥८३४८॥ 


जह णाम कोइ पुरिसो रायाणं जाणिऊण सदृहृदि | 
तो तं अणुचरदि पुणो अत्थत्थीओ पयत्तण ॥८१५०॥॥ 


एवं हि जीव-राया णाढव्वों तह य सदृहेद्व्वो । 
अणुचरिद॒ग्बो य पुणो सो चेव दु मोक्ख-कामेण ॥८४०॥ 


अप्पा अप्पस्मि रओ रायादिसु सयर-ढोस-परिचत्तों । 
संसार-तरण-हेदु धम्मो त्ति जिणेहि णिह्विद्ठ ॥८४१॥ 


चारित्त खछु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिद्िद्दो । 
मोह-क्खोह-विहीणो परिणामो अप्पणो हु समो ॥८४२५॥ 


धम्मेण परिणदष्पा अप्पा जदि सुद्ध-संपयोग-ज्जुढो । 
पावदि णिव्वाण-सुह सुहोचजुत्तो व सग्ग-सुहं ॥८४३॥ 


समणा सुद्धुवजुत्ता सहोचजत्ता य होंति समथम्हि 
तेसु वि सुद्धवजत्ता अणासवा सासवा सेसा ॥८४४॥ 


अडसयमादइ-ममुत्थ॑ विसयातीद अणोवममर्णत॑ । 
अव्वुज्छिण्ण च सुह सुद्धुवओग-5पसिद्धाण ॥<४५॥ 


१९८ जिन-वाणी 


जरा जाव ण पीलेइ वाही जाव ण वड॒ढइ । 
ज|बिदिया ण हायति ताव घम्म॑ समायरे॥८४६॥ 
उत्थरहइ जा ण जरओ रोयरगी जा ण डहइ देह-उडि। 
इव्यि-बछं ण वयलरूइ ताव तुम॑ कुगहि अप्प-हिय॑ ॥८४७॥ 
जा जा बच्चइ रयणी ण सा पडिणियत्तइ | 

अहस्म॑ कुणमाणस्स अफलछा जति राइओ ॥<८४८॥ 

जा जा वच्चइ रयणी ण सा पडिणियत्तइ | 

धम्म च कुगमाणस्स सफला जंति राइओ ॥८४५०॥ 
अणाइ-काऊ-प्पभवस्स एसो 

सब्वस्स दुक्खस्स पमोक्‍्ख-मग्गो | 

वियाहिओ जं॑ समुवेच्च सत्ता 

कमेण अच्च्चत-छुही भवति ॥८५०॥ 

सिवमजरामर-लछिगं अणोवममुत्तमं विसछमउल | 

पत्ता वर-सिद्धि-छुह जिण-सावण-भाविआ जीवा । ८५१॥ 
जिण बयणमोसहसिण विसय-सुह-विरेयण अमिद-मभूय । 
जर-मरण-वाहि-हरण खय-करण सब्ब-दुक्खाण ॥८५२॥। 
जिग-बयणे अणुरत्ता जिण वयण्ण जे कर॑ति भावेण । 
अमलछा असकिलिट्दा ते होति परित्त-संसारी ॥८५३॥ 
धण्णा ते भयवत्ता दूसग-णाणर्ग पयर-हत्थेहिं । 
विसम-मयरहर-पडिया भविया उत्तारिया जेहि ॥८०छ७॥ 
ते से तिहवण-महिया सिद्धा सुद्भधा णिरजणा णिच्चा | 
दतु वर-भाव-सुद्धि ढसण णाणे चरित्ते य ॥८००।॥ 
इृद-सद-घदियाण तिहयण-हिद-मधुर-विसद-वकक्‍काण | 
अंतावीद-गुणाणं णमो जिणाण जिदू-भवाण ॥८५६॥ 


हिन्दी अनुवाद १९५९ 


इसीलिए जबतक बुढापा आकर पीडा नही देने लगता, व्याधियोकी 
वृद्धि नही हो पायी तथा इन्द्रियाँ शिथिल नही हुईं तबतक अर्थात्‌ यौवन 
कालमे ही धर्माचरण कर लेना योग्य है ॥८४६॥ 
जवतक जरा उभरकर नहीं आती तथा रोगरूपी अग्नि इस देह- 
रूपी कुटीको जला नही डालती एव इन्द्रियोकी शक्ति क्षीण नही हुई 
तबतक है जीव, तू अपना आत्म-हित कर ले ॥८४७॥ 
जो-जो रात्रि व्यतीत हो जाती है वह पुन लौटती नहीं। ये सब 
रात्रियाँ धर्म न करनेवालेके लिए निष्फल ही निकलती जाती हैं ॥८४८॥ 
जो रात्रि निकल जाती है वह फिर वापस नही आती | किन्तु धर्म- 
साधना करनेवालेके लिए वे रात्रियाँ सफल होती हुईं जाती है ॥८४०॥ 
यह जो समस्त दुख जीवको अनादि कालसे सता रहा है उससे 
छटकारा पानेका मार्ग यहाँ बता दिया गया है। उसी धर्ममार्गका 
अवलम्वन करके जीव क्रमश अत्यन्त सुखी हो सकते है ॥८५०॥ 
जिन जीवोने उक्त जैन धर्मकी भावनाओको आत्मसात्‌ कर लिया वे 
उस श्रेष्ठ सिद्धि सुखको प्राप्ठ हो गये जो कल्याणात्मक है, अजर और 
अमर है, अनुपम और उत्तम है तथा निर्मल और अतुल है ॥८५१॥ 
यह ॒जिनेन्द्रकी वाणीरूप औषधि विषय-सुखोका विरेजन कराने- 
वाली है, अमृतरूप है, जरा-मरणरूपी व्याधियोका अपहरण करती है 
तथा समस्त दुखोकी विनाशक है ॥८५२॥ 
जो कोई इस जिनेन्द्र वाणीमे अनुराग करेंगे व जिन भगवानके 
वचनोका पालन करेगे वे निमेंछ और क्लेश रहित होकर इस ससार- 
सागरके पार उतर जायेगे ॥८५३॥ 
धन्य है वे जिनेन्द्र भगवान्‌ जिन्होने अपने दर्शन और ज्ञान रूपी 
प्रवल् हाथोका अवलम्बन देकर इस ससाररूपी भयकर मकरग्रह अर्थात्‌ 
नक्र-चक्रोसे परिपूर्ण समुद्रमे पडे हुए भव्य जीवोको पार उतारा ॥८५४॥ 
वे त्रिलोक-पूज्य सिद्ध शुद्ध निरजन और नित्य जिनेन्द्रदेव समस्त 
जीवोको दर्शन, ज्ञान और चारित्र विपयक उत्तम भाव-शुद्धि प्रदान करते 
हैं ॥८५५॥ 
जिनकी सेकडो इन्द्र वन्दना करते है, जिनके वचन त्रिभुवनके हित- 
कारी, मधुर और विशद है तथा अनन्त गुणधारी है एवं जन्म-मरणरूपी 
समसारको जीतनेवाले है उन जिनेन्द्र भगवान्‌को हमारा नमस्कार हे॥८५६॥ 
७ 


